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De    Tjandi   Mendut 

door 
J.   L.   Moens. 

(Met  vier  foto's  en  twee  plattegronden.) 


The  true  test  of  an  hypothesis,  if  it 
cannot  be  shewn  to  conflict  witli 
known  truths,  is  the  number  of  facts 
that  it  correlates,  and  explains. 

i forti,  Origines  of  Attic  Comedy, 

De  volledige  titel  van  dit  opstel  zou  feitelijk  moeten 
luiden:  Poging  tot  reconstructie  van  het  systeem  van 
het  mantrabuddhistische  pantheon,  in  het  bijzonder  van 
dat  van  Java,  getoetst  aan  het  beeldwerk  van  den 
Menduttempel- 

Het  is  niet  dan  met  eenigen  schroom,  dat  hier  een 
hypothese  zal  worden  geponeerd,  welke  uit  een  weten- 
schappelijk oogpunt,  op  zoo  betrekkelijk  weinig  „bewijs- 
materiaal" steunt.  Het  onderstaande  is  dan  ook  niet 
anders  bedoeld,  dan  om  een  nieuwe  richting  aan  te 
duiden,  waarin  door  terzake  meer  bevoegden  n.h-v.  met 
vrucht  zal  kunnen  worden  gezocht  naar  een  uitweg  uit 
de  impasse  van  het  „Javaansche  syncretisme  van 
Qiwaïsme  en  Buddhisme". 

In  de  onlangs  van  de  hand  van  Dr-  Krom  verschenen 
verhandeling  over  de  acht  Bodhisattwa's  aan  den  buiten- 
wand van  de  Tjandi  Mendut,  l)  geeft  de  schrijver  een 
résumé  van  hetgeen  thans  omtrent  het  beeldwerk  van 
dien  tempel  bekend  is.  In  de  interpretatie  van  de  uitge- 
beelde godheden  blijkt  nog  veel  onzekers  te  bestaan, 
hoewel  toch  juist  deze  tjandi  zoo  betrekkelijk  gaaf  is 


!)     DL.  74  der  Bijdr.  t.d.  Taal,  Land  en  Volkenkunde  v.  Ned. 
Indië  1918. 
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bewaard  gebleven  en  de  oorspronkelijke  groepeering  der 
goden  er  niet  is  verstoord  geworden.  Immers  van  de 
twintig  hoofdbeelden,  negen  in  het  tempelinwendige  en 
elf  op  den  buitenwand,  zetelen  er  van  het  negental  nog 
drie  nagenoeg  onbeschadigd  op  de  oude  plaats  en  wordt 
de  rangschikking  der  zes  overige  door  evenzoovele 
ledige  nissen  aangegeven,  x)  terwijl  van  de  elf  buiten- 
beelden  er  slechts  één  is  verloren  gegaan- 

Reeds  uitsluitend  op  grond  dezer  groepeering  —  van 
dit  belangrijke  gegeven  is  tot  nog  toe  door  de  verschil- 
lende geleerden,  die  een  determinatie  beproefd  hebben, 
te  weinig  partij  getrokken  2)  —  is  af  te  leiden,  dat  de 
figuren  op  den  buvtenw&né  van  lageren  rang  moeten 
zijn  dan  die  in  het  ?"»wendige  van  den  tempel.  Van  elk 
dier  beide  groepen  blijken  vervolgens  drie  figuren,  zoo- 
wel door  hun  centrale  plaatsing  als  door  hun  grootte,  de 
voornaamste  te  zijn.  In  het  tempelinwendige  is  het  over- 
blijvende zestal  weer  in  drie  paren  gerangschikt,  waar- 
van het  ééne,  recht  tegenover  de  drie  hoofdfiguren, 
blijkens  zijn  plaatsing,  vrij  zeker  een  gewichtiger  rol  in 
het  pantheon  moet  hebben  vervuld  dan  de  beide  andere, 
onderling  gelijkwaardige  groepen,  welke  in  de  nissenpa- 
ren  der  zijwanden  hebben  getroond-  Op  den  buitenwand 
7ijn  de  acht  overige  beelden  in  vier  gelijkwaardige 
groepen  ingedeeld  t.w.  aan  weerszijden  van  de  drie 
hoofdfiguren  en  van  den  tempel  ingang- 
Voor  een  determinatie  der  beelden  is  het  beschikken 
over  bovenstaande  rangschikking  van  niet  fce  onderschat- 
ten waarde.  Het  is  dan  ook  in  hoofdzaak  naar  aanleiding 
van  dit  gegev  &n  do  omstandigheid,  dat  de  grootste 

helft  van  de  godenserie  zelve  is  bewaard  gebleven,  dat 


')  ond  van  de  Tj.   Mèndut. 
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in  het  bijzonder  aan  den  Mendivttempel  de  resultaten 
van  het  onderzoek  zullen  worden  getoetst.  *) 

De  hypothese,  waarvan  voor  de  reconstructie  van  het 
godensysteem  zal  worden  uitgegaan  —  nl.  dat  het 
mantrabuddhistische  pantheon  oorspronkelijk  vermoe- 
delijk nagenoeg  geheel  op  een  zelfden  leest  als  dat  van 
het  siddhanta^iwaisme  moet  zijn  geschoeid  geweest  — 
werd  reeds  in  een  vorig  opstel  opgeworpen;  2)  zij  berust 
in  hoofdzaak  op  de  analogieën  in  de  beide  heilsleeren, 
welke  in  meerdere  Javaansch-buddhistische  geschriften 
worden  verkondigd  en  in  het  bijzonder  op  de  nagenoeg 
identieke  openbarings  wij  ze  van  den  Oppergod  van  beide 
sekten.  Bij  Zijn  openbaringsgedaanten  zal  hier  langer 
worden  stilgestaan;  3)  zij  toch  vormen  den  kern  van 
elk  pantheon.  Zij  zijn  de  ,,Paramaguhya"  der  mantra- 
buddhisten  d-i.  de  hoogste  Geheimenis  van  de  verschij- 
ningsvormen van  het  lichaam  van  den  Heer  (S.  H.  K. 
a40),  het  bereiken  van  de  „Qünya"  waarvan,  ook  het 
einddoel  is  van  het  streven  der  siddhantins  (S-  H.  K., 
C  bl7,  pag.  143). 

De  reconstructie  van  het  mantrabuddhistische  goden- 
stelsel berust  uitteraard  niet  uitsluitend  op  de  reeds 
vermelde  hypothese,  doch  is  mede  geschied  aan  de  hand 
van  bekende  Indische  en  Japansche  godengroepeering- 
en,  echter  geheel  onafhankelijk  van  die  van  den 
Menduttempel.  Indien  nu  blijkt,  dat  het  aldus  gerecon- 
strueerde systeem  een  zoodanige  rangschikking  oplevert, 
dat  de,  in  dezen  tempel  behouden  gebleven  godheden  èn 
naar  uitbeelding  èn  naar  plaatsing  daarin  passen,  dan 
map;  n.h-v.  met  vrij   groote  zekerheid  worden  besloten, 


1)  Van  de  Tjandi's  Plaosan  is  byv.  wel  de  rangschikking  te 
bepalen  der  oorspronkelijk  uitgebeelde  hoofdgoden,  doch  van  deze 
goden  zelve  zijn  enkel  de  „acht  Bodhisattwa's"  bewaard  gableven. 

2)  Hindu-Javaansche  Portretbeelden  T.  Bat.  Gen.  Dl.  58,  1918. 

3)  Eenige  minder  juiste  opvattingen  daaromtrent  (vgl.  o.m. 
pag.  520  en  521  van  het  reeds  geciteerde  opstel  over  Hindu- 
Javaansche  Portretbeelden),  welke  bij  het  voortgezette  onderzoek 
aan  het  licht  zijn  getreden,  zullen  hier  tevens  worden  hersteld. 
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dat  een  aan  dit  hypothetische  godensysteem  gelijkvor- 
mig pantheon,  tot  basis  heeft  gediend  voor  de  uitbeel- 
dingen aldaar;  wellicht  mag  zelfs  worden  aangenomen, 
dat  het  den  grondslag  heeft  gevormd  voor  de  uitbeelding 
en  de  rangschikking  der  goden  van  alle  buddhistische 
tempels  op  Java,  welke  uit  dezelfde  periode  dateeren. 

Volgens  siddhantistische  geschriften  *)  is  de  Aller- 
hoogste (Ardhanarï  geheeten  en  plastisch  voorgesteld 
als  half  manlijke,  half  vrouwelijke  gedaante,  doch  in 
wezen  een  Vuur-  of  Lichtzuil)  2)  gevormd  uit  Ciwa,  de 
Zuivere  Kennis  en  Qakti,  de  Hoogste  Energie,  welke 
leidt  tot  de  Hoogste  Wijsheid,  tot  de  Verlossing.  Wan- 
neer er  een  wereld  zal  worden  geschapen,  laat  Parama- 
ciwa-Ardhanarï  zijn  Qakti  uit  zich  treden  en  blaast  hij 
de  zuivere,  doch  starre  Oerstof  (Quddha  Maya)  leven 
in,  door  Qiwa  de  Nada-  en  Qakti  de  Windu-gedaante 
aan  te  doen  nemen.  Dit  zijn  feitelijk  niet  anders  dan 
verpersoonlijkingen  van  het  Geluid,  dat  de  Leer  is  en 
van  de  Energie,  die  de  drijfveer  is  van  alle  verlossings- 
handelingen. 

Het  drietal  Paramaciwa,  Nada  en  Windu  vormt  de 
drievuldige  makala  (de  onstoffelijke)  gedaante  van  den 
Heer- 
Op  haar  beurt  openbaart  deze  nog  geheel  abstrakte 
godentrits  zich  voor  de  hoogste  ingewijden  als  Sadïv/irn 
d.i.  Qiwa's  sakala-iü&kcUa  gedaante,  de  onstoffelijke,  doch 
vorm  aannemende  Verlossingsheiland,  in  wien  Wijsheid 
en  Energie  gelijkelijk  zijn  vertegenwoordigd. 

or    de    op    lageren    trap    .-taande  zielen  is  Qiwa's 
Mafiegwara-ged&ante  bestemd,   de  hoogste  der  geheel 


•)      SchonMii-,    Der   </aiwa.-i<l<lhanl  g   1912   en   Hoisint;-- 

ton,    Tattava -K:iti;iii'i,    Sivagfi&na    Potham  en  Sivapirarak&sam, 
Journ.  Am.  Or.  Boe  IV,  1854. 

\nlhanari    wordt    daarom    ook    wol    als    Lifiga   Uitgebeeld,    in 

„Linga  form,  the  Lord  of  the  (Jniver  with  the 

Goddeti  Dnrgf".   (Duit,   M  Ina  Tantram,  pag.  ~y>  ■ 
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vatbare,  der  sakala-vovmen,  meer  uitsluitend  Energie 
ontplooiend  en  Vernietiger  van  het  Karma  der  zielen. 

Tenslotte  is  voor  de  gewone  stervelingen  bestemd  de 
laagste,  zich  uit  Mahecwara  ontvouwende,  sakala-trits : 
Rudra,  Brahma,  Wisnu,  als  geheel  Quddhaividya  gehee- 
ten,  welke  tattwa  meer  uitsluitend  Wijsheid  ten  toon 
spreidt  en  der  menschenziel  de  eerste  kennis  der  Leer 
bijbrengt,  noodzakelijk  voor  hare  vrijmaking  uit  den 
samsara.  1) 

De  bovenstaande  ac/i£voudige  manifestatie  van  den 
Allerhoogste  der  siddhantins  is  dus  te  splitsen  in  een 
geheel  onstoffelijk  drietal  en  een  daaruit  voortkomend 
vijftal  (Sadagiwa,  Mahecwara,  Rudra,  Brahma,  Wisnu), 
waarvan  Sadaciwa  gedeeltelijk  en  de  overige  geheel  ean 
sakala-gedaante  bezitten- 

Het  spreekt  wel  vanzelf,  dat  wanneer  er  slechts  van 
één  drietal,  van  het  Drietal  bij  uitnemendheid,  sprake 
is,  de  siddhantins  gemeenlijk  denken  aan  de  trits,  welke 
de  drie  soorten  van  openbaringsgedaanten  omvat  t.w. 
niskala  Paramagiwa,  sakala-niskala  Sadagiwa  en  sakala 
Uahegwara,  evenals  deze  trits  thans  nog  op  Bali  wordt 
vereerd  en  wel  onder  de  (eenigszins  afwijkende)  bena- 
ming van  Pramaciwa,  Sadagiwa  en  Bhatara  Qiwa  of  ook 
wel  van  Pramagiwa,  Bhairawa  en  Bhatara  Guru- 

Aangezien  ook  uit  Sadagiwa  zich  weer  een  vijftal 
goden  afsplitst,  waarvan  hijzelf  de  voornaamste  is  en 
Mahecwara  omgeven  wordt  door  een  groep  van  acht 
goden  (Widyecwarah),  2)  is  uit  al  deze  openbaringsvor- 


!)  Met  den  naam  Quddhawidya  wordt  ook  bestempeld  Rudra 
zelf,  voorzitter  van  het  siddhantistische  drietal;  deze  Rudra  heeft 
dan  feitelijk  Brahma  eigenschappen,  immers  is  hij  voortbrenger 
der  Leer. 

2)  Deze  acht  Widyecwarah  zijn  wezens,  die  in  het  laatste 
stadium  vóór  de  definitieve  verlossing  verkeeren  en  die  de  helpende 
hand  bieden  aan  naar  verlossing  hakende  zielen  in  lager  sferen 
(vgl.  Rao,  Elements  II,  pag.  396).  Het  zijn  dus  feitelijk,  om 
buddhistisch  te  spreken,  een  groep  Bodhisattwa's  en  zooals  later 
zal  blijken  het  equivalent  van  de  „acht  Hooge  Bodhisattwa's". 
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men  voor  het  vruchtbare  brein  van  den  siddhantist  menig 
drietal,  vijftal  en  achttal  te  distilleeren,  dat  naar  gelang 
van  de  omstandigheden  tot  één  groep  kan  worden 
vereenigd. 

Wanneer  wij  nu  het  mantrabuddhistische  openbarings- 
achttal, zooals  dit  uit  verschillende  (ook  Javaansche) 
bronnen  bekend  is,  nader  beschouwen,  dan  blijkt  de  ge- 
lijkenis met  het  siddhantistische  achttal  inderdaad  tref- 
fend te  zijn.  (vgl.  bijgaand  tabellarisch  overzicht). 

In  den  Sang  Hyang  Kamahayanikan  lezen  wij,  dat 
Bhatara  Buddha,  de  Allerhoogste  en  Bharali  Prajfiapa- 
ramita,  zijn  Qakti  —  een  weinig  afwijkend  van  hetgeen 
het  siddhantisme  leert,  echter  typisch  mantrayanistisch 
—  Adwaya  d.i.  de  Hoogste  Yoga  en  Adwaya  Jnana 
d.i.  de  Zuiverste  Jnana  vertegenwoordigen  (b.  42).  Als 
tweeëenheid  vormen  zij  Bh.  Diwarupa,  de  mantrabud- 
dhistische Ardhanarï,  het  alomvattende,  schitterende 
Wezen  zonder  begin  of  einde,  het  Al-licht,  de  Dharma- 
kaya.  *) 

Voorts  wordt  geleerd :  Bhatara  Ratnatiaya  en  de  vijf 
Tathagata's  zijn  de  belichaming  van  Bhatara  Ruddha 
-),  of  wel  Bh.  Buddha  openbaart  zich  (b44)  in  de 
Jinatrits:  Buddha  2),  Lokecivara  en  Bajrap&ai  en  het 
vijftal  Tathagata's:  Wairocama,  Aksobhya,  Ratnasam- 
bhawa,  Amitèbha  en  Amaghasiddhi,   (a53,  b53) 

Deze  acht  Heeren  vormen  n.h.v.  den  Sambhogak&ya 
van  den  Adibuddha,  de  openbaringsvorm,  welke  slechts 
voorde  hoogste  ingewyden  (Bodhisattwa's)  begrijpelijk 
is.  Dit  openbaringslichaam  is  naar  liet  Japansche  Mant- 
<a,  d.i.  hei  door  Köbö  Daishi  in  hot  begin  der  ne- 
gendeeeirw  in  Japan  ingevoerde  mantrabuddhisme,  leert» 


i)     Deze  l  'li  Ie  van  <1<'  Shii              ■    met 
een  Wil  begaafd. 

;  de  ontwikkeling  van  den  Buddha 

•    Diwarupa  Ardhan&rl  alt,  «looi-  te  vermelden,  dat 

Bh.    Buddha    (£iwa)    en  Prajftip&ramitfi   (Cakti)  zijn  „ou 
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tweeledig.  x)  Het  eene  onderdeel  wordt  gevormd  dooi- 
den Garbhadhatu  (Taizökai),  „essentiel  pour  Ie  salut 
d'autrui"  het  andere  door  den  Wajradhatu  (Kcngökai), 
„essentiel  pour  Ie  salut  individuel". 2)  Het  eerste  lichaam 
is  dus  wel  het  Verlossingslichaam  bij  uitnemendheid.  3) 
Het  Shingon  buddhisme  leert  vervolgens  dat  de  Adi- 
buddha  Mahawairocana  (Dainichi  Nyorai),  zich  acht- 
voudig ontvouwt  en  wel  drievoudig  in  den  Garbhadhatu 
(Sanbu)  en  vijfvoudig  in  den  Wajradhatu  (Göbu).  Als 
Hoogste  van  den  eersten  Dhatu  is  Hij  tevens  de  voor- 
naamste van  den  tweeden;  in  beide  functies  is  Hij  Ma- 
hawairocana. 

Dezelfde  idee  van  eenheid  van  de  beide  Voorzitters 
wordt  ook  in  den  S.  H.  K.  teruggevonden ;  immers  wordt 
er  (b52)  uitdrukkelijk  vermeld,  dat  Bh.  Qakyamuni  een 
witte  gedaante  heeft  en  met  de  dhwajamudra,  4)  is  toe- 
gerust, er  dus  geheel  uitziet  als  de  Japansche  Mahawai- 
rocana, terwijl  de  voornaamste  der  vijf  Tathagata's  er 
eveneens  Wairocana  is. 

Dat  Garbhadhatu  en  Wajradhatu  onderscheidenlijk 
gevormd  moeten  worden  gedacht  uit  de  drie  Jina's  en 
de  vijf  Tathagata's,  moge  uit  het  volgende  blijken.  Vol- 
gens het  Shingon-buddhisme  omvat  de  Garbhadhatu 
wezens  van  de  Tathagata- (Butsubu),  van  de  Padma- 
(Rengebu)  en  van  de  Wajraklasse  (Kongöbu).  Het  valt 
niet  moeilijk  het  Javaansch-buddhistische  drietal  Bud- 
dha,  Lokegwara  (Padmapani)  en  Wajrapani  in  deze  drie 


i)  Suzuki,  Outlines  of  Mahayana-buddhism.  London  1907,  pag. 
263. 

2)  Fujishima,    Bouddhisire   Japonais.   Paris   1889. 

3)  Het  Japansche  mantrabuddhisme  stelt  de  Wajradhatu  boven 
den  Garbhadhatu ;  zooals  later  blijken  zal,  zullen  meerdere  afwij- 
kingen van  het  oorspronkelijke  systeem  te  constateeren  zijn,  het- 
geen overigens  geen  verwondering  behoeft  te  baren  bij  een 
adaptatie  van  een  vreemd  geloof  aan  eigen  godsdienstige 
denkbeelden. 

')  Hindu-Javaansche  Portretbeelden,  T.  B.  G.  Dl.  58.  1919 
pag.   525. 
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klassen  onder  te  brengen.  In  Japan  heet  het  drietal: 
Mahawairocana  (Dainichi) ,  Awalokitecwara(Kwannon) 
en  Wajrapani  (Kongöshu).  De  Wajradhatu  telt  behalve 
de  drie  genoemde  klassen  nog  de  Ratna- (Hobu)  en  de 
Karma-klasse  (Katsumabu).  Ook  hier  is  het  eenvoudig 
om  de  vijf  Tathagata's  in  die  klassen  in  te  deelen: 
Wairocana  in  de  Tathagata-,  Amitabha  (Amida)  in  de 
Padma-,  Aksobhya  (Ashuku)  in  de  Wajra-,  Ratnasam- 
bhawa  (Höshö)  in  de  Ratna-  en  Amoghasiddhi  (Fuku- 
joju),  de  Karmakuli  (S.  H.  K.  a60),  in  de  Karma- 
klasse. x) 

Trekken  wij  nu  de  parallel  tusschen  de  genoemde 
rnantrabuddhistische  achttallen,  die  den  Sambhogakaya 
vormen  en  de  siddhantistische  ontplooiing  van  den 
Oppergod,  dan  moeten  wel  de  functies  van  Buddha 
(Mahawairocana),  Lokecwara  en  Bajrapani  respectie- 
velijk gelijkgesteld  worden  aan  die  van  Qiwa,  Nada  en 
Windu  en  de  functies  der  vijf  Tathagata's  aan  die  van 
Sada§iwa,  Mahegwara,  Qiwa,  Brahma  en  Wisnu. 

Ten  aanzien  van  de  eerste  overeenkomst  meet  worden 
opgemerkt,  dat  de  S.  H.  K.  (a53)  leert  dat  de  roode 
Lokecwara  uit  de  ree/terzijde  (d.i.  de  (Jiivct-zijde)  en  de 
blauwe  Bajrapani  uit  de  linkerzijde  van  Bhatara  Buddha 
(d.i.  de  Qakti-zijde  van  Ardhanarï)  zijn  ontsproten;  zij 
hebben  dus  een  analoge  ontwikkeling  als  de  Qiwa-Nada 
en  de  £akti-Windu  tattwa's.  Ook  van  den  (Adi)  buddha 
Amitabha  is  een  dergelijke  afsplitsing  bekend  (Mani- 
kambum) :  Als  Hij  mediteert  over  de  verlossing  der  we- 
reld, ontspringt  uit  zijn  rechteroog  een  roode  lichtstraal, 
waaruit  (de  elfhoofdige)  Lokecwara  (Ciwa)  8)  en  uit 
zij n  linkeroog  een  blauwe,  waaruit  T&rft  (Qakli)  gebo- 
ren  wordt.   Ook   naar  de  beteekenis  der  begrippen   ia 


')     Het  Shingon  Buddl  rméldl  al                (ten  om-ochte) 

2)    Wellicht  moei  Iti  chc  pendant  van  deze  elfhoi 

ochl  in  <!<■  «'ir   Etadra'  .  die  uil    Brahmfi 

voortkonMTi;    d  >vij    later    rallen  den  vaak 
\iniifii.ii:r    equivali 
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overeenstemming  te  vinden.  Evenals  de  niskala-openba- 
rmg  gevormd  wordt  uit  Ciwa,  Nada  en  Windu,  zoo  is  de 
hoogste  Sambhoga  gedaante  bekleed  met  Kaya,  Wak  en 
Citta  (S.  H.  K.  a53) :  Buddha  met  Kaya,  de  Belichaming 
van  alle  Buddha's,  Lokecwara  met  Wak,  het  Geluid  (der 
Leer)  dat  door  deze  Belichaming  (der  Leer)  wordt  voort- 
gebracht en  Bajrapani  met  Citta,  het  Inzicht  in  dezelfde 
Belichaming,  dat  tot  de  Verlossing  leidt. 

De  gelijkheid  van  de  vijf  Tathagata's  met  de  vijf 
overige  siddhanta-grootheden  wordt  uitdrukkelijk  gere- 
leveerd in  de  Javaansch-buddhistische  teksten;  Ar j una 
Wijaya  (zangen  26  en  27),  Sutasoma  x)  en  ook  in  den 
S.  H.  K.  zelf. 

Toch  bestaat  er  in  de  hooger  beschreven  overeenkomst 
der  drietallen  en  vijftallen  nog  een  onderscheid  en  wel 
met  betrekking  tot  de  „dimensie"  der  grootheden.  Dit  is 
vermoedelijk  het  gevolg  van  de  gewijzigde  groepeering. 
Van  het  siddhantistische  achttal  hebben  er,  zooals  ge- 
zegd, drie  niskala,  één  sakala-niskala  en  vier  sakala  di- 
mensie; het  mantrabuddhistische  achttal  daarentegen, 
dat  als  één  groep  de  hoogste  openbaring  vormt  van  den 
Dharmakaya  '(aan  welk  lichaam  het  best  de  niskala 
dimensie  ware  toegekend)  moet  als  Sambhogakaya  één 
sakala-niskala  geheel  vormen,  waarvan  dus  de  samenstel- 
lende deelen  alle  sakala-niskala  dimensie  bezitten.  Sakala 
dimensie  zou  dan  moeten  worden  toegemeten  aan  den 
Nirmanakaya  als  geheel;  daar  behooren  in  het  mantra- 
buddhisme  echter  ook  Brahma,  Qiwa,  Wisnu  toe  en  is 
dus  de  in  de  genoemde  Javaansche  teksten  vermelde  ge- 
lijkstelling van  hen  met  drie  der  (sakala-niskala)  Tatha- 
gata's dimensionaal  feitelijk  onjuist.  De  vergelijking  met 
de  siddhanta-grootheden  gaat  evenzeer  kreupel,  waar  de 
beide  andere  (eveneens  sakala-niskala)  Tathagata's  met 
den  Sadaciwa  en  den  Mahegwara  worden  vergeleken. 
Deze  beide  grootheden  vinden  een  beter  equivalent  in 


i)     Vert.   Kern   Kon.   Ak.  v.  Wet.  afd.   Lett.   derde   reeks  Dl. 
$88,  Verspr.  Geschr. 
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de  „Essence"  of  de  „Abstractie",  onderscheidenlijk  van 
de  Sambhoga-  en  de  Nirmana-verlossingsbelichamingen, 
zooals  wij  verder  zullen  zien. 

Ook  de  S.  H.  K.  is  ten  opzichte  van  de  Sadaciwa-  en 
Mahecwara-functies  niet  overduidelijk,  wellicht  niet  ge- 
heel juist  meer;  de  Quddhawidyatattwa  toch  wordt  er 
als  laagste  sakala  trits  geschapen  door  Wairocana.  *) 
Een  Mahecwara  wordt  niet  nadrukkelijk  vermeld.  In  dit 
opzicht  vult  echter  het  Swayambhü  Purana,  een  typisch 
Nepaleesch  buddhistisch  werk,  hetgeen  in  den  S.  H.  K. 
geleerd  wordt,  weer  eenigzins  aan.  2)  Als  Adibuddha  de 
wereld  wenscht  te  scheppen,  laat  Hij  evenals  Qiwa,  Zijn 
Qakti  (Prajnaparamita)  uit  zich  treden.  Zij  vormen  de 
tweeëenheid  Upaya-Prajna,  geheel  gelijk  aan  Ardhanarï. 
Upaya-Prajna  brengen  voort  de  vijf  Buddha's,  die  op 
hun  beurt  de  vijf  Bodhisattwa's  scheppen.  3)  Van  deze 
laatsten  is  er  slechts  één  actief  en  wel  de  Heer  der  te- 
genwoordige wereld,  Padmaparri,  die,  als  een  echte 
Mahecwara,  Qiwa,  Brahma  en  Wisnu  schept.  4)  In  den 
S.  H.  K.  wordt  ook  de  Sadaciwa  niet  onder  dezen  naam 
vermeld.  Zooals  wij  echter  later  aan  de  hand  van  de 
hieronder  te  beschrijven  mandala's  zullen  zien,  in  het 
bijzonder  aan  die  van  Köbö  Daishi  (welke  evenals  de 
S.  H.  K.  een  Adibuddha  bevat  in  het  karakter  van 
Wairocana)  vervult  waarschijnlijk  ook  Wairocana  in  den 


!)  „De  almachtige  Icwara,  Brahma,  Wisnu  ontstaan  door  de 
Alwetendheid  van  Wairocana"   (br>:!,  a54). 

2)  Hodgson,  Essays,  London  1874.  pag.'s  42,    l<">,  54. 

3)  Rao,  Elements  of  llindu  Iconcgraplvy  II  pag.  .°>(>8  noot  1 
vergelijkt  deze  vijf  Bodhisattwa's  met  de  vijfvoudige  ontwikkeling 
van  den   Sadfu-iwa. 

<)    In  ditzelfde  purana  blijkt  ov>  adznap&nJ  slechts  betrek- 

l:<i;jLi  icheppingskrachl  te  besitten.  Hij  brengi  rü.  alleen  de  godde- 
lijke '  libuddha  aan  Ma&jugr]  opdraagt 
«•in  de  edgeniyi  i  leppen  t.w.  de  is  bhuwana's 
van  Brahma,  de  <;  van  Wienu  en  de  8  van  tfahadewa.  \v> : 
ra  bok  een  Bodhisattwa,  zijn,  die  zoowel  de 

:  Cha]  i  bezat  !     Zooals    wij 

rollen  .1   bel   bnddhiime  Inderdaad  dergelijke  godheden. 
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S.  H.  K.  de  rol  van  Sadaciwa,  zij  het  niet  in  zijn  speciale 
scheppingsgedaante. 

De  meest  bekende  mandala  en  als  zoodanig  ook  be- 
schreven, is  die,  welke  Köbö  Daishi  zelf  moet  hebben 
opgericht  in  den  tempel  van  Tö  Dji  in  Kioto.  1) 

Dit  is  een  groepsgewijze  voorstelling  van  buddhistische 
goden,  bestaande  uit  drie  groepen  van  vijf,  omgeven  door 
de  vier  wereldwachters.  In  het  centrum  van  de  hoofd- 
groep zit  de  Adibuddha  Mahawairocana ;  hij  is  omringd 
door  de  vier  overige  Tathagata's.  2)  Rechts  van  de 
middengroep  is  een  vijftal  Bhairawa's  gezeten;  het  zijn 
de  demonische  gedaanten  der  vijf  Tathagata's  met  in 
het  centrum  een  zwaard  en  paca  voerenden  vorm  van 
Wairocana,  het  meest  overeenkomend  met  dien  van  den 
Yidam  Acala.  3)  Deze  is  in  den  mandala  helaas  slechts 
in  de  Japansche  benaming  (Fudö)  bekend  gesteld;  er 
staat  echter  uitdrukkelijk  bij  vermeld,  dat  hij  de  Bhai- 
rawa-gedaante  is  van  Wairocana.  Links  van  de  midden- 
groep zetelt  Mahïi  Pra/na,  het  Boek  der  Leer  als  attri- 
buut voerend,  temidden  van  (vermoedelijk  ten  behoeve 
van  de  symmetrie  slechts)  vier  van  de  „Acht  Bodhi- 
sattwa's". 

In  de  drie  hoofdbeelden  van  dezen  mandala  moet  n.h.v. 
worden  gezien  de  drievoudige  openbaringsvorm  bij  uit- 
nemendheid van  den  Adibuddha  nl.  zijn  niskala  gedaante 
als  Allerhoogste  godheid,  tevens  voornaamste  van 
Carbha-  en  Wajradhatu  (immers  in  alle  drie  vormen  is 
Hij  Wairocana),  zijn  sakala-ni&kala  gedaante  als  Sada- 
ciwa en  zijn  sakala  emanatie  als  Mahecwara.  Komt  dit 
met  de  gegeven  voorstellingen  overeen  ? 


i)     Petit  Guide  du  Musée  Guimet  1910  pag.  164. 

2)  De  Legende  van  Kuiïjarakarna  vermeldt  eveneens,  dat  de 
vier  Tathagata's  met  Lokegwara  en  Wajrapani  en  voorafgegaan 
door  de  beheerschers  der  4  windstreken  den  Heere  Crï  Wairocana 
(den  vijfden  Tathagata,  tevens  Adibuddha)  vereerden.  Kern, 
Verh.  Kon.  Ak.  v.  Wet.  afd.  Lett.  nieuwe  reeks  dl.  III  no.  3. 
1901. 

3)  Grünwedel,  Mythologie,  pag.  162  en  fig.  137. 
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Dat  de  buddhistische  Sadaciwa  een  demonische  ge- 
daante van  den  hoogste  der  Tathagata's  zou  zijn,  is 
volstrekt  niet  onaannemelijk,  daar  ook  bij  de  siddhantins 
Sadaciwa  vaak  naakt  is,  met  slagtanden  en  belguirlandes 
is  toegerust  en  trouwens  in  Bali,  zooals  reeds  vermeld, 
Bhairawa  de  Sadaciwaplaats  in  de  hoofdtrits  inneemt.  x) 

Kan  verder  Prajna  een  Mahecwara-rol  vervullen?  2) 
In  het  mantrabuddhisme  kan  dit  zeer  wel,  als  men  be- 
denkt, dat  aan  Mahecwara  meer  de  Energie  van  Qakti 
is  toebedeeld,  die  in  het  mantrabuddhisme  Kennis  is.  3) 


!)  In  het  bijzonder  onder  invloed  van  den  Cakti-dienst  zal  het 
Bhairawa  karakter  van  den  Sadachva  geprononceerd  zijn. 

2)  Merkwaardig  is  wel,  dat,  de  beide  keeren,  dat  in  den  S.  H.  K. 
van  de  schepping  van  Icwara,  Brahma  en  Wisnu  rprake  is  (b53, 
a54),  er  wordt  medegedeeld,  dat  deze  trits  voortkomt  uit  de  ,,Sar- 
wajna"  van  Wairocana.  Zou  hier  niet  oorspronkelijk  een  beli- 
chaamde Mahecwarï  bedoeld  zijn,  die  instede  van  Mahaprajna, 
Sarwajna  geheeten  zou  kunnen  zijn?  De  openbaringsreeks  zou  dan 
gevormd  zijn  uit  den  Adibuddha  Cakyamuni(-Mahawairocana), 
den  uit  hem  geëmaneerden  Sadaciwa  Wairocana  (niet  onder  den 
naam  zijner  Bhairawa-gedaante  vermeld)  en  de  Mahecwarï 
Sarwajna. 

3)  Vgl.  het  hierboven  omtrent  den  Adibuddha  en  de  Aditara 
gezegde.  Zij  zijn  de  hoogste  Yoga  en  de  zuivere  Kennis  (in  het 
siddhantisme  de  zuivere  Kennis  en  de  hoogste  Energie).  In  ver- 
band hiermede  bezit  dus  de  buddhistische  Mahecwara  meer  Ken- 
nis dan  Yoga,  zoodat  hij  veel  overeenkomst  vertoont  en  daardoor 
aanleiding  vormt  tot  verwarring,  tot  ineensmelting  met  do  sid- 
dhantistische  Cuddhawidya-tattwa,  die  eveneens  meer  Kennis  is 
(hier  echter,  dan  Energie).  Daarin  is  dan  ook,  naar  schrijver 
dezes  vermoedt,  wellicht  de  oorzaakt  te  zoeken  van  de  omstandig- 
heid, dat-  zooals  wij  later  zullen  zien-  aan  den  buddhistischen 
Mahecwara  de  beide  tarii's  worden  toogewezen  n.1.  èn  die  van  den 
Mahecwara  en  die  van  de  Cuddhawidya.  Men  denke  overigens  aan 
het  uitgesproken  leerende  k.uaktor  van  don  Balischen  Mahecwara 
in  de  gedaante  van  Bha^ara  Guru.  Hot  lijkt  niet  onmogelijk,  dat 
ook    hot    .  iddliantisiiio,    althans    dat    van    .lava    en    Bali,    de    twee 

csJcala-gedaanten  van  den  Heer,  liet  buddhisme  daartoe 

aan,     au  l  ten    heeft    in    den    zoo   hoog   vereerden 

a    Ciiru. 
Ook   in   de    Kalarakra-tant  ra    loer.    welk    1 1 : i : i   I    ui!  ■■butend   eiwaï- 

tische  elementen  (en  wél  ron  een  typisch  gikta-gehalte)  omvat- 
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Bovendien  is  Zij,  als  elke  rechtgeaarde  Mahecwara,  om- 
ringd door  (vier  van)  de  acht,  geheel  met  de  acht  Widy- 
egwarah  overeenkomende,  Bodhisattwa's,  de  „Buddha's 
der  Toekomst",  zooals  de  S.  H.  K.  hen  noemt. 

De  equivalenten  van  de  siddhantistische  grootheden 
Nada  en  Windu  worden,  zooals  wij  zien,  in  dezen  man- 
dala niet  teruggevonden;  in  den  S.  H.  K.  daarentegen 
worden  zij  wel  aangetroffen,  doch  Sadagiwa  en  Maheg- 
wara  weer  niet.  Zooals  later  blijken  zal,  is  de  verklaring 
van  dit  verschijnsel  vermoedelijk  daarin  te  zoeken,  dat 
een  gelijkstelling  heeft  plaats  gehad  tusschen  de  beide 
lagere  leden  van  de  Garbhadhatu  trits,  l)  het  speciaal 
verlossende  onderdeel  van  den  Sambhogakaya,  met  den 
Sadagiwa  en  den  Mahecwara,  beide  eveneens  actieve  ver- 
lossingsgedaanten van  den  Heiland.  De  mandala  van 
Köbö  Daishi  is  trouwens  niet  anders  dan  een  beknopte 
samenvatting  van  den  zeer  samengestelden  tweevoudigen 
mandala  van  Taizökai  en  Kongökai,  als  men  tenminste 
een  modern  boekje,  dat  de  Leer  der  Shingon-sekte  op 
populaire  wijze  uiteenzet,  gelooven  mag.  2)  Men  treft 
daar  Prajnaparamita  met  omgeving  en  de  Bhairawa's 
in  de  Taizökai  ondergebracht  en  wel  op  de  volgende 
wijze:  De  driedeelige  Garbhadhatu  bestaat  uit  12  onder- 
groepen („tempels"  geheeten),  waarvan  er  7  tot  de 
Buddhaklasse  behooren  en  telkens  twee  tot  de  Padma-  en 


tend  „buddhisme"  reeds  in  de  tiende  eeuw  in  Indië  zoo  sterke 
verbreiding  verkreeg,  is  de  Mahegwara  de  verpersoonlijking  van 
het  Hoofdwerk  der  Leer.  Hij  heet,  evenals  het  werk  zelf  (Bendall, 
Catalogus  Cambridge,  pag.  70  en  Mitra,  Buddhist  Literature  pag. 
261  en  264)  Tathagatag-uhyaka  of  Guhyasamaja,  onder  den  tibe- 
taanschen  naam  van  Sangdui  (d.i.  Guhyakala)  elders  besproken. 
Hij  is  wederom  een  vorm  van  Awalokitegwara.  (Oudh.  Verslag 
1918  pag.  90). 

!)  Lokecwara  en  Bajrapani  zijn  feitelijk  „actieve"  Buddha's 
nl.  in  Sambhogakaya  d.w.z.  met  de  hun  als  Dhyanabuddha's 
toekomende  mudra's,  echter  in  Bodhisattwa-dracht  (S.  H.  K.  a53) ; 
Lokegwara  wordt  immers  in  dhyanamudra  en  Bajrapani  in 
bhümispargamudra  beschreven. 

2)     Smidt,  Ost  As.  Zeitschr.  VI  pag.  45  e.v.  en  180  e.v. 
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de  Wajraklasse,  terwijl  de  twaalfde,  alle  andere  omslui- 
tende, „tempel"  de  lagere  goden,  hellen,  menschen,  dieren 
etc.  omvat.  De  Sadaciwa-  en  Mahecwaragroepen  vormen 
met  de  Adibuddhagroep  de  drie  hoogste  der  7  tempels, 
welke  de  Buddhaklasse  van  den  Garbhadhatu  vormen. 
De  Kor,gökai  is  negenvoudig,  één  centrale  groep,  omge- 
ven door  8  andere,  „als  de  acht  bladen  van  een  lotus- 
bloem". De  laatste 'zijn  variaties  op  het  hoofdthema  dat 
de  middengroep  vormt.  Deze  bestaat  uit  Wairocana,  om- 
geven door  de  vier  Tathagata's,  elk  op  hun  beurt  weer 
omgeven  door  vier  lagere  Bodhisattwa's  terwijl  Wairo- 
cana zelf  door  de  vier  Tara.s:  Sattwabajrï  (Kongo-) 
Ratnaoajrï  (Hö-),  Dharmabajrï  (Hö-)  en  Karmabajrï 
(Katsuma-Baramitsu  Bosatsu)  wordt  omringd,  juist  zoo- 
als  in  den  S.  H.  K.  (b60)  met  de  witte  Qakyamuni-Wai- 
rocana  Adibuddha  het  geval  is.  J) 

In  den  mandara  van  Köbö  Daishi  vertegenwoordigen 
de  drie  groepen  van  Buddha,  "Bhairawa  en  Prajnapara- 
mita  de  drie  voornaamste  ,,tempels'r  van  de  hoogste 
„klasse"  van  den  Garbhadhatu  en  symboliseeren  daar- 
mede dit  lichaam,  terwijl  de  middengroep  van  Wairo- 
canabuddha,  omgeven  dóór  de  vier  andere  Tathagata's, 
tevens  den  kern  van  den  Wajradhatu  vormt.  Voor  een 
samentrekking  van  de  goddelijke  openbaring  tot  den 
mandara  vond  Köbö  Daishi  het  dus  blijkbaar  het  een- 
voudigst om  de  functies  van  de  drie  hoogste  Garbh&tu- 
„tempels"  te  assimileeren  aan  de  nagenoeg  gelijkwaar- 
dige functies  van  de  drie  „klassen"  (Buddha-.  Wajra-, 
Padma-klassen)   van  hetzelfde  lichaam ;  dat  dientenge- 


J)     In  den   mandala  van    KöM   wordt    Wairocana,   behalve  door 
de  vier   Tathagata's,    (dit    werd    ter    plaatse    niet    vermeld    om    de 

aand;icht    niet    af    te    leiden)    doi.r    de    vier    manlijk.  UgerS 

noemde  de  vier  .1.  al  u"   (Wajrabodhisatt- 

rak  Wajradl  i  van  den 

Il    ten    lol  :  |]   dooi'   d(  I  tl    d(     vier 

YoginI'  ook   Dhanad  ntrale  figuur  pm) 

Foucher,  Etude  II.  pag,  69. 
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volge  vele  nieuwe  afwijkingen  zijn  ontstaan,  behoeft 
nauwelijks  gezegd. 

Formeeren  wij  op  analoge  wijze  den  verkorten  twee- 
voudigen  mandala  met  Manjughosa  als  hoofdgod.  x)  In 
zijn  makuta  zetelt  Aksobhya;  2)  om  hem  heen  in  de 
vier  windstreken  zijn  weer  de  overige  Tathagata's  ge- 
groepeerd, terwijl  bovendien  tusschen  hen  in  hunne  vier 
Tara's  worden  geplaatst,  waarvan  Locana,  als  de,  ons 
uit  den  S.  H.  K.  bekende,  dubbel-tara,  van  Wairocana  en 
Aksobhya  moet  worden  gedacht  (b60).  Voorts  zetelen 
rechts  van  hem  Sudhanakumara,  „Ie  livre  unique  qui 
contient  toute  la  loi,  jeté  sous  1'aisselle"  en  links  de  Bhai- 
rawa  Yamari,  „de  couleur  noire  ....  Ie  visage  difforme, 
la  massue  a  la  main,  les  cheveux  roux  hérissés,  ayant  des 
serpents  pour  parure". 

De  Sadagiwa  van  deze  groep  is  wederom  een  demo- 
nische vorm  van  den  Oppergod,  (immers  is  Yamari  een 
demonische  gedaante  van  Mahjugrï)  en  de  Mahegwara  is 
een  aan  Manjugrï  aangepasten  vorm  van  Awalokiteg- 
wara,  3)  die  als  een  buddhistische  Mahecwara  hier  ook 
duidelijk  tevens  het  karakter  bezit  van  Quddhawidya. 

'Vollediger  nog  en  tevens  een  nieuwe  moeilijkheid 
biedend  is  het  in  de  Dewata  Kalyana  Pancawimgatika 
vermelde  pantheon.  4) . 

De  Adibuddha  draagt  er  den  naam  van  Swayambhü. 


1)  Foucher  Etude  II,  pag.  41. 

2)  Als  Adibuddha  neemt  Mahjucrï,  Aksobhya's  zoon,  de  plaats 
in  van  Wairocana,  die  dan  op  zijn  beurt  als  lagere  in  rang  in 
deze  groep,  op  Aksobhya's  gewone  plaats  in  de  rij  der  Tathagata's 
wordt  gedacht. 

3)  Nu  eens  moet  n.h.v.  Sudhanakumara  als  een  naar  Manjugrï, 
dan  weer  als  een  naar  Maitreya  geadapteerden  Awalokitecwara 
worden  opgevat.  Mahjucri  en  Maitreya,  respectievelijk  een 
Brahma-Wisnu  en  een  Agni-Wisnu  hebben  zoovele  eigenschappen 
gemeen,  dat  zij,  evenals  Brahma  en  Agni  soms  verwisselbaar  zijn, 
in  eikaars  plaats  kunnen  treden. 

4)  Wilson,  Three  Bauddha  Tracts.  As.  Res.  XVI. 
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Voorts  worden  de  vijf  Tathagata's  vermeld,  *)  echter 
nog  met  een  zesden,  nl.  Wajrasattwa,  benevens  hunne 
respectieve  Tara's.  Vervolgens  onder  een  menigte  figu- 
ren van  lageren  rang  vijf  Lokecwara's,  de  ,»vijf  Heeren 
der  drie  werelden"  (Ananda-,  Harihariwahana-,  Yaksa- 
malla-,  Amoghapaga-  en  Trailokyawacamkara-lokecwa- 
ra)  2)  en  vijf  Bhairawa's  (Hewajra,  Samwara,  Canda- 
wira,  Trailokyawira  en  Yogambhara).  3) 

Welke  plaats  zal  moeten  worden  toegekend  aan  den 
medevermelden  zesden  Tathagata  (Wajrasattwa)  en 
v/elke  rol  deze  vervult  in  het  betreffende  pantheon,  zal 
thans. getracht  worden  uit  te  vinden.  Volgens  mededee- 
ling  van  Oldfield  4)  is  „the  head  and  hero"  van  het 
tantrische  systeem,  waarin  Wajrasattwa  een  voorname 
rol  speelt,  5)  de  Wajrasana  Buddha  (er  staat  Vajra 
Suhna  Buddha).  Dit  is  niemand  anders  dan  Qakyamuni 
op  het  oogenblik  van  het  Buddhaschap  d.w.z.  juist  wan- 
neer Hij  door  middel  van  ,,wajra"-mantra's  (S.  H.  K. 
b9)   de  overwinning  bevochten  heeft  op  de  Skandha-, 


i)  In  deze  ongewone  volgorde  (vers  1):  Amitaruci  (Amitabha), 
Amogha(-siddhi),  Aksobhya,  Wairocana  en  Manibhawa  (Ratna- 
sainbhawa),  dus  met  Aksobhya  als  centrale  figuur. 

2)  In  de  aangehaalce  volgorde  (vers  22)  overeenkomend  met 
die  van  vers  1;  Yaksamalla  is  de  middelste  Lokegwara. 

3)  Als  vorige  noot  (vers  23)  in  het  midden  is  Ccmdawira 
vermeld. 

')     Sketches  from  Nipal  II,  pag.  80  en  114. 

5)  De  leer  der  Bajradhara-sekte?  Oldfield  verwart  de  Wajra- 
sana Buddha  met  Wajrasattwa  of  juister  met  Wajradhara,  „die 
primordiale  Gottheit  höchsten  Ranges,  der  Herr  der  Geheimnisse" 
(Grünwedel,  Mythologie,  pag.  98  en  fig.  78).  Wajradhara  wordt 
by  Grünwedel  in  Sambhogak&ya  afgebeeld  nu  t  \vujra(:  (inga)  en 
yliantü(=  yoni)  kruisgewys  over  de  borst,  als  het  ware  om  aan 
te  duiden,  dat  beido  symbolen,   hoewel  oi  Icn   toch   onge 

scheiden  in  Hem  vereeni^d  zijn  als  in  een  rechtgeaarde  A  nlhanarï. 

Zijn  emanatie  Wajrasattwa  houdt  de  zelfde  attributen  reeds  los 

van  elkaar,  dfl  wajra  voor  de  horst  en  de  i;h;inta  tegen  de  heupen, 
on  al  bet  ware  reeds  de  plu -ing  in  een  manlijk  en  een  vrou- 
welijk deel,  in.a.w.  de  openbaring  van  den   Oppergod,  weer  te 

•'II. 
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Kleca-,  Mrtyu-  en  Dewaputra-Mara's  x)  en  de  Aarde  tot 
getuige  aanroept  door  de  bhüsparcamudra.  Aan  den  Adi- 
buddha  Swayambhü  van  den  onderwerpelij  ken  tekst  zal 
wel  deze  gedaante  mogen  werden  toegekend.  Het  is  de 
gedaante  van  Cakyamuni,  waarin  Hem  in  de  kwaliteit 
van  Demoneno verwinnaar  (Marawijaya)  het  karakter 
wordt  toegekend  van  Indra-Aksobhya.  Tot  zijn  beide 
„afsplitsingen"  —  dit  naar  analogie  van  de  reads  ge- 
roemde afsplitsingen:  Lokecwara  en  Bajrapani  van  den 
Qakyamuni  van  den  S.  H.  K.,  die  er  het  karakter  heeft 
van  Wairocana  —  worden  Maitreya  en  (de  witte)  Aiva- 
lokitegwara  gerekend;  2)  aan  deze  grootheden  zouden  in 
dit  geval  de  Nada-  en  de  Windu-functie  kunnen  worden 
toegeschreven. 

Met  behulp  van  deze  aanvullende  gegevens  kunnen  wij 
de  volgende  beknopte  mandala  van  de  goden  van  den 
Dewata  Kalyana  Pancawimcatika  reconstrueeren.  Swa- 
yambhü in  de  gedaante  van  Wajrasana  Buddha  zou  daar- 
van de  centrale  hoofdfiguur  kunnen  vormen,  evenals  hij 
het  hoofdobject  van  vereering  is  geweest  in  den  Ma- 
habodhi-tenjpel  nabij  Gaya.  3)  Links  en  rechts  van  hem 
zouden  Awalokita  en  Maitreya,  kunnen  zetelen  aldus 
met  den  Buddha  de  aan  de  niskala  trits  Qiwa,  Nada  en 
Windu  gelijkwaardige  Garbhadhatu  vormend.  Om  dit 
drietal  zouden  vier  der  Tathagata's  kunnen  worden  ge- 
groepeerd, aannemende  dat  de  vijfde,  de  met  den 
Adibuddha  gelijkwaardige  Akscbhya,  niet  uitgebeeld 
behoeft  te  worden.  Deze  achtgroep  (ten  rechte  zeven- 
groep)  zou  reeds  de  volledige  Sambhogakaya  vormen,  de 


1)  Foucher  Etude  II  pag.   19. 

2)  Ibid.  pag.  18. 

3)  En  in  den  Barabudur!  En  in  de  tempels,  door  den  koning 
van  Qmvijaya.  (Palembang,  vgl.  Coedes,  Qrïwijaya,  Hanoi  1918, 
pag.  29)  in  697  caka  op  het  Maleische  schiereiland  gebouwd, 
nadat  hij  elders  (op  Java,  de  Barabudur?)  drie  stüpa's  had  op- 
gericht, voor  den  Wajrasana  Buddha  en  zijn  beide  acolyten,  ten 
blijke  dat  hij,  de>  Maravernietiger  (Maranisüdana),  den  vijand 
aldaar  verslagen  had.    (zie  ook  noot  2  pag.  547). 
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Garbhadhatu  omgeven  door  den  Wajradhatu.  In  de 
opsomming  van  de  goden  in  den  onderwerpelij  ken  tekst 
mankeeren  echter  Awalokita  en  Maitreya,  daarentegen 
zijn  wel  vermeld,  wie  de  rollen  van  Sadaciwa  en  Ma- 
hecwara  vervullen  nl.  het  hoofd  der  vijf  Bhairawa's 
(Candawira)  en  den  voornaamste  der  vijf  Lokecwara's 
(Yaksamalla),  de  eerste  de  demonische  (sakala-niskala) 
gedaante  van  den  Adibuddha  met  den  Aksobhya-aard  en 
de  tweede  de  Adibuddha  sakala.  Uit  dit  voorbeeld  blijkt 
weer,  dat  de  rollen  van  Nada  en  Windu  en  die  van 
Sadaciwa  en  Mahegwara  in  buddhistische  mandala's 
onderling  verwisselbaar  zijn.  Wanneer  in  de  hierboven 
gereconstrueerde  mandala  Awalokitecwara  en  Maitreya 
worden  vervangen  door  de  vijf-groepen  van  Bhairawa's 
en  Lokecwara's,  verkrijgt  men  een  mandala  overeenko- 
mend met  die  van  Köbö  Daishi. 

En  Wajrasattwa?  Merkwaardig  is  wel  dat  ook  door 
de  S.  H.  Kamahayanan  Mantranaya  (het  mede  door 
Kats  in  den  S.  H.  K.  uitgegeven,  doch  van  dezen  tekst 
geheel  onafhankelijk  oud-Javaansche  geschrift)  de  be- 
trekking tusschen  den  Skandha-,  Klega-,  Mrtyu-  en 
Dewaputra-Mara's  overwinnenden  Wajrasana  Buddha 
(alO)  en  Wajrasattwa  wordt  bevestigd,  hoewel  in  weinig 
duidelijk  verband.  Ook  daar  draagt  de  Dharmakaya  den 
naam  Swayambhü  (bil,  b23)  en  wordt  de  Wajrasana 
Buddha  Zijn  belichaming,  Zijn  püja-gedaante  geheeten, 
of  zooals  er  staat  (b9) :  „Bhatara  Qrï  Qakyamuni  (nl. 
de  Mara^overwinnaar,  zooals  in  het  volgende  vers  -alO- 
wordt  omschreven)  worde  door  U  tot  Buddha  genomen", 
immers  „voortdurend  zorgt  Hij  voor  het  h  il  van  alle 
wezens;  Hij  zal  overpeinzen  de  verlossing  van  de  geheele 
wereld  uit  den  kring  der  wedergebroih  n".  Bajrasattwa 
wordt  in  hetzelfde  geschrift  voorgesteld  als  degeen,  die 
de  oogen  opent  (al4),  als  de  Inwyder  in  de  hoogste  wijs- 
heid, ')  welke  het  geheim  van  kaya,  wak  es  citta  omvat 

')    VgL  ook  \'alii  e  i'ou    In.  Bonddhisme,  Etude  ériaus 

pag.  213.  „Le  maitre  qui   donne  l*upadeca   e1   L'ebhi^eka   esl    te 

•itut  ....  <!<•  Vajra 
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(b8)  en  bijgevolg  als  de  Inwijcler  in  het  inzicht  in  den 
mandala  (bl3,  al4,  al9),  wat  zooveel  zeggen  wil  als  de 
Inwijder  in  het  begrip  van  den  Sambhogakaya,  die  den 
(tweevoudigen)  mandala  vormt;  dit  hoogste  inzicht  heet 
Wajrajnana,  dat  alleen  wordt  bereikt  door  de  „wajra- 
kracht"  van  den  Samaya,  die  weer  Wajrasattwa  gehee- 
ten  wordt.  l)  Bajradhara  (wiens  Rad  den  Leer  de 
sadhaka  na  zijn  verlossing  zelf  moet  doen  wentelen  -bl6- 
wanneer  hij,  als  Bajradhara,  de  tien  hemelstreken  tot 
in  de  Oneindigheid  en  het  Heelal  vervult)  neemt  er  de 
plaats  in  van  Swayambhü  (volgens  bil  eveneens  „wijd 
uitgebreid  over  de  tien  hemelstreken"). 

Bajradhara  moet  in  het  onderwerpelij ke  stelsel  wel 
worden  opgevat  als  de  absolute  Dharmakaya ;  deze  ver- 
wekt een  Nirmanakaya,  welke  de  Leer  belichaamt  i.c. 
de  Wajrasana  Buddha  en  welke,  docetistisch  vergodde- 
lijkt, in  het  betreffende  stelsel  de  Adibuddha  voorstelt, 
wiens  „Essence",  wiens  „Abstractie"  Bajradhara  is.  2) 


i)  Ibid.  pag.  211.  „Le  Vajrabhiseka  communiqué  au  baptisé  Ie 
Bodhicitta  sous  son  expression  Ta  plus  haute,  a  savoir  le  Vajra- 
jfiana,  et  consacre  le  sadhaka  ou  yogin  en  qualité  de  Vajrasattva". 

2)  In  het  centrum  van  een  moderne  tempelvaan  der  Dgelugspa- 
sekte  van  de  tibetaansche  buddhisten  (in  bezit  van  den  schrijver), 
welke  sekte  Wajradhara  (Rdorje-'chan)  als  Adibuddha  erkent  en 
die  een  ontwikkeling  is  der  Bkahgdamspa-sekte,  die  de  Cakya- 
muni-Adibuddha  vereert,  is  de  goudgele  Wajrasana-Buddha  geze- 
ten; in  zijn  „hart"  is  de  blauwe,  zijn  Cakti  omarmende,  Wajra- 
dhara afgebeeld.  Ook  de  Barabudur  met  zijn  onafgewerkten 
Adibuddha,  die  de  Wajrasana  Buddha  is,  zou  dan  een  heiligdom 
der  Bajradhara-sekte  zijn;  dit  wordt  trouwens  in  vers  3  van  zang 
77  der  Nagarakrtagama  uitdrukkelijk  vermeld.  Wie  weet  of  in 
de  kleinere  ruimte  boven  de  grootere  in  den  middendagob,  waar 
de  Wajrasana  Buddha  weleer  in  troonde,  niet  een  gouden  (en 
daarom  door  schattengravers  gestolen!)  Wajradhara  hesft  ge- 
zeteld. En  wie  weet  of  de  Tj.  Djawi,  die  volgens  den  Nagarakrta- 
gama „beneden  een  ciwaïtisch  heiligdom  is  en  boven  als  top 
buddhistisch",  niet  dezelfde  constructie  heeft  vertoond:  beneden 
het  Cwabeeld  en,  zooals  Kern  vertaalt  —  en  niet  naar  de  lezing 
van  Poerbatjaraka  (Oudh.  Versl.  1917,  4e  kw.  V)  —  boven  in  de 
ontoegankelijke  bovencella  (en  daarom  „zeer  verborgen")  het  Ak- 
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Evenzoo  ware  Wajrasattwa,  die  de  emanatie  is  van  Baj- 
radhara  en  de  Opperste  (pradhana)  van  alle  Tathagata's 
(S.  H.  K.  al6)  als  hunne  Abstractie,  als  de  Essence  op 
te    vatten    van   den,    alle  ,,acht  Heeren"  omvattenden, 
Sambhogakaya,  die  immers  ook  de  emanatie  is  van  den 
Dharmakaya.  Wajrasattwa  moet  dus  in  oorsprong  meer 
hebben  beteekend,  dan  de  latere  Japansche  Bhairawa, 
die  slechts  een  onderdeel  van  een  onderdeel  is  van  den 
Garbhadhatu   {vgl.  het  hierboven  omtrent  de  Taizökai 
.der  Shingcn-sekte  medegedeelde) ;  deze  Bhairawa  heeft 
echter   in    ardere   sekten   de   beteekenis  behouden  van 
den  siddhantistischen  Sadaciwa,  van  den  representant 
bij    uitnemendheid   van    Paramagiwa's  hoogste  openba- 
ring. In  het  stelsel  van  de  Dewata  Kalyana  Pancawimga- 
tika  is  de  Sadaciwa  belichaamd  in  Candawira,  wiens 
Essence  Wajrasattwa  is,  Wajrasattwa,  die  het  proto- 
type  is   van    „most  of  these  creatures,  which  may  be 
called  Demcn-buddha's".  l)  Het  stelsel  is  niet  volledig 
als  niet  ook  de  Nirmanakaya  kan  worden  aangewezen. 
Het  ,,Begcochelingslichaam",  dat  de  godheid  niet  alleen 
doet   zichtbaar   worden    in    volkomen  menschelijke  ge- 
daante, als  Leeraar  (juister  als  groep  van  Leeraren), 
doch  ook  als  een  incarnatie  van  Wicwakarma, 2)  als  idee- 
ële,  tevens  als  reëele  Shepper  van  het  Heelal,  in  siddhan- 
tistische   terminologie    uitgedrukt  als  Mahegwara-Qud- 
dhawidya,   wordt    in   het    stelsel  .der   Pancawimgatika 
belichaamd  in  den  Yaksamalla  Lokegwara.  Wanneer  hier 
ook    aan    een    „Essence"    van    den    Nirmanakaya  mag 
worden  gedacht,  evenals  bij  den  Sambhcgakava,  dan  zal 
die   in    Wajrapèni   moeten  worden  gezocht,  de  sakala- 


sobhyabeel<:  '  /■""/'  [.e.  Wckjnuattwa,  Aksobhya   in  Sambho- 

gakaya, de  Essence  van  den  $wi    B  ;i  die  be  oonde. 

Hierop  zal  echter  in  een  volgend  op  to  -1   nader  werden   terugge- 
komen. 

i)     Waddell,    Lamaism   pag.  352,  ze^t   dit    van    Wajradh    ra.   In 

it  echter  di>  Wajrabhairawa   Heruka 
(de  „Uloi'ddrii  daante  van   Wajrasattwa   geheeten, 

I     lluiii,  Geechichte  <!<■-  Buddhismue  in  der   '  1 1. 
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emanatie  van  Wajradhara!  Wajrapani  is  de  Bodhisattwa 
in  dit  stelsel,  Wajrasattwa  de  Buddha  (in  Bambhoga- 
kaya)  en  Wajradhara  het  Onbereikbare,  het  Abstracte; 
zij  vormen  de  symbolen,  Wajrapani  van  den  Sahgha,  de 
congregatie  van  heilige  Leeraars  (Bodhisattwa's),  Waj- 
rasattwa van  den  Dharma,  van  de  Leer  der  openbaring, 
van  de  Openbaring  zelve  in  den  vorm  van  den  bond  der 
„acht  Heeren"  en  Wajradhara  van  den  Buddha,  die  in 
de  oudere  sekten  werd  belichaamd  in  den  Wajrasana 
Buddha,  het  oertype  van  den  Buddha,  immers  symbool 
van  de  Sambodhi.  Mag  men  de  ideeën  van  de  mantra- 
verzameling der  S.  H.  Kamahayanan  Mantranaya 
aanzien  voor  onvervalschte  overblijfselen  van  h^t  oude 
mantrabuddhisme  uit  het  moederland,  dan  zijn  de  namen 
der  drie  genoemde  godheden  nog  eenvoudiger  te 
verklaren.  In  dit  geschrift  worden  nl.  de  verlossings- 
mantra's, „wajramantra"  geheeten  of  teekenender  nog 
„wajra",  zonder  meer.  Het  „Wezen",  de  „Essence"  dier 
mantra's,  de  actieve  Abstractie  der  esoterische  Mantra- 
léer,  wordt  daarop  voortbouwende  Wajrasattwa  gehee- 
ten *)  en  de  „Drager"  dier  Wajraleer  de  Omhuller,  de 
Oorsprong  ervan,  Wajradhara.  Welk  bezwaar  zou  er  nu 
bestaan  om,  denzelfden  gedachtengang  volgend,  Wajra- 
pani te  verklaren,  oorspronkelijk  als  de  actieve  belicha- 
ming der  exoterische  Leer,  als  de  plastische  voorstelling 
der  „ziel"  van  den  aardschen  Buddha,  als  de  incarnatie 
van  de  door  den  Nirmanakaya  verrichte  daad,  als  de 
actieve  sakala  gedaante  van  het  met  een  wil  begaafde 


i)  Men  vergelijke  „une  des  principales  autorités  de  la  secte 
Shingon",  de  yogatantra  van  de  „groote  geheimenis",  genaamd 
Wajracikhara,  aangehaald  in  Vallée  Poussin's  Bouddhisme  (Etu- 
des et  matériaux)  pag.  214  e.v.  „Om,  ik  kus  de  voeten  van  alle 
Tathagata's,  één  met  het  kaya,  wak  en  citta  van  alle  Tathagata's! 
....  de  manifestatie  waarvan,  de  essence  vormt  van  alle 
dharma's:  gij,  die  l'être  de  vajra  zijt  van  alle  Tathagata's,  zegen 
mij!  ....  gij,  die  la  pcrle  de  vajra,  ....  I' 'essence  de  diamant  van 
alle  Tathagata's  zijt!    ....   enz. 
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Bütatathata  :)  en  later  als  de  verpersoonlijkte  Essence 
van  de  Verkondigers  der  Mantraleer,  van  de  Heiligen, 
die  deze  Wajraleer  als  grondslag,  de  „wajra"  als  ^hou- 
vast", bezigden  om  daarmee  de  anderen  te  verlossen? 

Vergelijken  wij  thans  de  overeenkomst,  welke  ook  in 
de  cpenbaringsvormen  van  de  siddhantistische  Adigakti 
en  van  Prajnaparamita  te  bespeuren  valt. 

Evenals  Paramaciwa  zich  openbaart  in  één  sakala-nis- 
kala  (Sadaciwa)  en  twee  sakala-grootheden  (Mahecwa- 
ra  en  Quddhawidya),  zoo  openbaart  zich  Qakti  in  drie 
daaraan  gelijkwaardige  vormen:  Iccha-,  Jnawa-  en 
/w./a-cakti.  Deze  drie  gedaanten  van  Adicakti  beoogen 
vóór  alles  de  verlossing  der  menschenziel  te  bewerkstel- 
ligen, waarbij  aan  elk  de  volgende  werkzaamheid  wordt 
opgelegd  door  Qiwa,  als  Hij  de  verlossing  wil. 

Ciwa  verricht,  zooals  bekend,  vijf  Werken:  Schepping, 
Onderhouding,  Vernieling,  Verbijstering  en  Verlossing; 
dit  clcet  Hij  onderscheidenlijk  door  middel  van  Brahma, 
Wisnu,  Rudra,  Mahegwara  en  Sadaciwa,  waarbij  de  drie 
Qakti's  de  helpende  hand  bieden. 

Wanneer  Qiwa  een  mensch  schept  of  juister  gezegd 
doet  scheppen  en  het  voortbestaan  der  ziel  verzekert 
door  deze  vele  malen  leven  en  dood  te  doen  doormaken, 
telkens  eindigend  in  hemel  of  hel,  al  naar  de  waaide 
van  het  inverdiende  karma,  dan  verricht  Hij  zijn  Werken 
van  Schepping  en  Onderhouding.  Wil  Hij  niefHat  de  ziel 
verlost  wordt,  dan  „vernietigt"  Hij  haar,  stort  Hij  haar 
in  het  werkelooze,  onwetende  Niet,  waar  de  ziel  onbe- 
wuste rust  heeft,  totdat  Hij  haar  weer  doet  belichamen, 


')     Zou  den  lezing  de  o)tl'  van  het  raadsel  van  den 

zonderlingen  Wajra  pan  i,  den   ,, houder  der  wajra   (leer)",  die  den 
Buddha  in  dr  b  van  Gandh&ra  ala  een  schaduw  vargeselt? 

Naar  de  e  ig  van  liaaaon  Ouwel    (Journal  As.  série  11 

tome  I  1918),  <lat  dr  Trik&ya-idee  raadi  is  opuccïoken  in  Gandh&ra, 
w clliciit  door  d<  fchen  van  [rano-grieksche  naar  de  Indische 

ideeën  \v.r<-!d  «■■  iit.  sou  dl  oploesing  ook  chronologisch  niet 

'k  zijn. 
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en  in  den  kring  der  wedergeboorten  doet  sleuren.  Wil 
Qiwa  de  ziel  wel  verlossen  dan  wordt  zij,  wanneer  zij 
daarvoor  rijp  is,  met  onjuiste  begrippen  toegerust  („ver- 
bijsterd" zeggen  de  siddhantins),  opdat  de  ziel  door 
geleidelijke  onderkenning  daarvan  de  juiste  Waarheid 
kan  deelachtig  worden  en  ,,verlost",  tenminste  zoodra 
ook  het  Restant-karma  *)  is  uitgeleefd. 

De  siddhantist  zegt,  dat  de  ziel  in  drie  stadia  kan 
verkeeren  t.w.  in  het  kewala-stadium,  wanneer  zij  ten- 
gevolge van  Qiwa's  derde  Werk  (Vernietiging)  in  de 
Oermaterie  is  ondergedompeld,  in  het  sakala-stadium, 
waarin  achtereenvolgens  Qiwa's  eerste,  tweede  en  vierde 
Werk  wordt  verricht  en  tenslotte  het  ct^rZ/ia-stadium, 
waarin  Qiwa's  vijfde  Werk,  het  Werk  der  Verlossing 
plaats  heeft.  Naar  het  sakala-stadium  nu  wordt  de,  in  den 
kewala-staat  verkeerende,  ziel  overgebracht  door  de  zeer 
actieve,  bijna  demonische  en  toch  genadige  Kriyagakti, 
die  der  ziel  het  karma  weer  doet  ondergaan,  en  die, 
wanneer  Qiwa  tot  de  verlossing  der  ziel  besluit,  het  Werk 
der  Verbijstering  verricht;  als  zoodanig  wordt  zij  wel 
Tirodhanacakti  genoemd.  Op  het  einde  der  sakala- 
periode  trekt  zich  de  Jnanagakti  het  lot  der  ziel  aan. 
Zij  doet  haar,  door  de  bijbrenging  van  de  Kennis  der 
Leer,  de  juiste  waarde  der  betrekkelijkheden  inzien. 
Hiermede  brengt  Zij  de  ziel  over  in  het  hoogste,  het 
cuddha-stadium,  waar  zooals  gezegd  het  eigenlijke  ver- 
lossingswerk kan  beginnen,  cm  welke  reden  Zij  ook  de 
Genade-cakti  wordt  geheeten.  In  dë' cuddha-periode  be- 
land, wordt  de  ziel  door  het  juiste  inzicht  in  de  nood- 
wendigheid van  haar  algeheele  overgave  aan  Qiwa,  welk 
inzicht  de  Icchagakti  verleent,  zoover  gebracht,  dat  zij 
alléén  nog  maar  op  het  uitleven  van  het  Traagheids- 
karma  moet  wachten  om  met  behulp  van  Qakti  den 
adwaita-staat  met  Qiwa  te  bereiken.  Een  versnelling  van 


i)  Juister  uitgedrukt,  het  Gewoonte-karma  of  het  Traagheids- 
karma;  immers  ontstaan  tengevolge  van  de  traagheid  van  de 
beweging  langs  den  cirkel  der  wedergeboorten. 
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liet  proces  van  vertering  van  het  Traagheids-karma  kan 
werden  verkregen  door  het  juiste  begrip  der  Pancaksara- 
iormule,  welke  tot  de  hoogste  vorm  van  Yoga  leidt  en 
aldus  tot  Qiwa,  tot  de  Verlossing.  , 

Kenden  nu  de  mantrabuddhisten,  een  dergelijke  wijze 
van  verlossen  ?  In  de  eerste  -plaats  dient  daartoe  nage- 
gaan of  hun  pantheon  „Verlossingstara's"  rijk  is.  Wat 
te  denken  van  de  in  den  S.  H.  K.  (b60,  a62)  genoemde 
Dewï's?  Het  zijn  de  vier  Tathagatadewï's,  waarvan 
Locana  twee-één  is  gedacht  met  Wajradhatwïcwarï,  de 
hoogste  dezer  godinnen.  „Zij  zijn  de  medewerksters  van 
Bh.  Wairocana  (in  het  Verlossingswerk) ;  zij  hebben  tot 
jnana  een  vorm  van  het  Alweten  en  tot  gedaante  (lwir 
nira)  SatwabajrL  Ratnabajrï,  Dharmabajrï  en  Karma- 
ba  jrï.  Dit  is  hunne  gedaante  als  zij  de  pariwara's  zijn 
van  Bh.  Wairocana.  Zij  moeten  worden  gediend  door  den 
sadhaka,  opdat  hij  snel  de  Kawairocanan  (i.e.  de  Ver- 
lossing) bereike". 

Duidelijker  kan  n.h.v.  al  niet  worden  uitgedrukt  (ten- 
minste als  bovenstaande  vertaling,  die  een  weinig  afwijkt 
van  de  lezing  Kats,  juist  is),  dat  Satwa-,  Ratna-, 
Dharma-  en  Karmabajrï  bijzondere  (nl.  mystieke)  ge- 
daanten zijn  van  de  vier  gewone  Tathagatadewï's  eit 
wel  uitsluitend  wanneer  zij  Wairocana's  helpsters  zijn 
bij  het  Verlossingswerk.  Als  zoodanig  vergezellen  zij 
Hem  ook  in  de  hoofdgroep  van  den  Wajradhatuman- 
dala  der  Shingonsekte.  1)  In  de  S.  H.  K.  valt  zelfs  eenige 


1 )     In  een  der  nevengroepen  van  denzelfden  mandala,  die  zooals 

gezegd    repetities  vormen  van  de  centrale   groep,   komen   de   vier 

,,Kongobosatsu"  in   manlijke  gedaante  voor  en  wel   als  mystieke 

vormen  van  de  vier  Tath&gata'i  zelven   nl.   als  hun    Sambhoga- 

ten.  ! 'c/elfde  figuren  zijn  reedfl  aangewezen  in  den  mandala 

van  !\  hi  (vgl.  noot  1,  pag.  542),  waar  de  centrale  i 

'■!  overeenkomt  mei  de  serie  bij  Hodgson  (Essays,  pag. 

Buddhlmnayah  t.w.  dr  vijf  Tathfti 

adharma,  -sattwa,  -rlja  m    karma.  Het  vrouwelijk 

e  wordl  ''ij  denzelfden   ichrijver  vermeld  t.w. 

de    -v- i.i  f'    'i  lewl'     i  ittwitmikft,    Ratna-, 

mi. 
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verwarring  op  te  merken  tusschen  de  mystieke  en  de 
gewone  gedaanten  dezer  Tara's,  want  eenige  alinea's, 
nadat  van  de  Dewï's  is  gesproken  onder  haar  „baj  ra- 
naam",  wordt  vermeld,  dat  zij  Locana,  Pandara,  Mamakï 
en  Tara  heeten;  ,,laat  ze  gekend  wezen,  zij  toch  op  uw 
hoede,  zij  zijn  even  reinigend  als  Bh.  Buddha",  die  niet 
bereikbaar  is  voor  den  yogïcwara,  „zoo  hij  niet  de  be- 
lichaming der  vier  Dewï's  heeft  gerealiseerd".  l)  Deze 
verwarring  is  overigens  ook  daaruit  te  verklaren,  dat  de 
vier  Wajratara's  (althans  in  het  Shingonbuddhisme)  de 
verpersoonlijking  vormen  der  vier  Paramita's,  welke 
volgens  den  S.  H.  K.  (b39)  de  tattwa's  vormen  der  vier 
Tathagatadewï's.  De  kennis  dezer  Paramita's  is  boven- 
dien beslist  noodig  voor  de  verlossing ;  die  wordt  immers 
alleen  bereikt  door  een  ijverig  dienstbetoon  aan  de  vier 
Dewï's!  (b39)  Zij  verlossen  echter  blijkbaar  niet  uitslui- 
tend in  den  Wajradhatu,  doch  in  den  geheelen  Sambho- 
gakaya. 2)  Immers  elders  3)  worden  zij  vermeld  als  de 
Verlossingstara's  van  den  Garbhadhatu.  Door  middel 
van  het  Mahayogaprocédé  kan  de  verloste  doordringen 
„comme  Tathagatagarbha  dans  Ie  Garbhadhatu".  Deze 
laatste  wordt  in  bedoelden  tekst  weer  drieledig  gedacht 
en  omvat  het  mysterie  van  Kaya,  Wak  en  Citta.  Met  de 
hulp  van  Locana  wordt  het  Kayawajra-,  met  die  van 
i  Pandara  het  Wakwajra-  en  met  die  van  Mamakï  het 
Cittawaj ra-mysterie  doorgrond.  Na  zijn  verlossing  door 
middel  van  gezegd  procédé  wordt  de  sadhaka  echter 


!)  Hier  wordt  „kapanggih"  vertaald  met  „gerealiseerd",  omdat 
men  in  het  mantrabuddhisme  „mittels  dieser  Art  der  Meditation 

die  Leiber  der  Hotoke   (goden)    aufbaut    erreicht  dieses  Sa- 

madhi  genügende  Intensitat,  so  ist  die  Son  (godheid)  nicht  nur* 
meditiert,  sonde rn  auch  geschaffen".  Smidt,  Ost  As.  Zeitschr.  VI 
pag.  184. 

2)  Voor  een  verlossing  in  den  Sambhogakaya,  vgl.  Chandra  Das, 
J.  A.  S.  of  Bengal  LI  part  I  1882  pag.  16.  „He  passed  away 
from  the  world  of  sufferings  and  entered  the  Sambhogakaya  of 
L'uddhahood". 

3)  Vallée  Poussin,  Bouddhisme.  etudes  et  Matériaux  pag. 
153—155. 
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weer  door  de  vier  Tara's  aangebeden  (de  vierde  is 
natuurlijk  de  hoogste  Cakti  Wajrasattwatmika,  de  Ge- 
biedster ook  van  den  Wajradhatu) ;  in  hem  worden 
vervolgens  Wajrasattwa  en  de  vijf  Heeren  van  den 
Wajradhatu  herkend,  x)  terwijl  hij  zelf  zich  inbeeldt  de 
Adibuddha  in  Dharmakaya  te  zijn  en  zichzelf  aanbidt. 

Heeft  bij  een  terugbrenging  van  de  vijf  gewone  Tara's 
tot  het  viertal  Wajradhatu-verlossingstara's  gemeenlijk 
ten  samentrekking  plaats  van  de  beide  hoogste  van  het 
vijftal,  2)  bij  een  samentrekking  tot  een  drieial  Garbha- 
dhatu-verlossingstara's  zal  behalve  de  genoemde  verdub- 
beling een  supprimeering  van  de  eene  overtollige  Tara 
of  een  tweede  samentrekking  met  de  hoogste  Tara  plaats 
moeten  hebben  en  wel  uitteraard  zoodanig,  dat  er  een 
trits  wordt  gevormd,  die  bij  de  betrekkelijke  manlijke 
Garbhadhatu-triade  behoort.  Nu  wordt,  zooals  nader 
uiteen  zal  worden  gezet,  het  karakter  van  elk  der  leden 
dezer  laatste  trits  zoodanig  gekozen,  dat  zij  een  gelijk- 
waardigheid vormt  met  het  drietal  Brahma,  Qiwa  en 
Wisnu;  hun  kleuren  zijn  resp.  steeds  rood  of  geel,  wit, 
en  blauw  of  groen. 

Welke  plaats  nemen  nu  de  drie  Verlossingstara's  in 
het  pantheon  in  ?  Gaan  wij  daartoe  na  welke  openbarings- 
gedaanten van  de  buddhistische  Adicakti  bekend  zijn. 


!)  Garbhadhatu,  Wajradhatu  and  Wajrasattwa,  de  Essence 
van  den  Sambhogakaya !  Vollediger  is  een  Sambhogakaya-verlos- 
sing  al  niet  denkbaar. 

2)     Het  is  uitteraard  geheel  afhankelijk  van  den  aard  van  den 

Adibuddha,  welke  van  de  vijf  Tara's  de  heide  hoogste  zyn.  Bij  een 

Adibuddha  meteen  Wairoeana-aard  (men  vergelijke  de  S.  H.  K.), 

7.yn    de   beide    hoogste    Waiiocana    en    Loeana,    hij    een    met   een 

Aksobhya-aard  (men  vergelijke  de  reeds  beschreven  Manjughosa- 

mandala),  zijn  het  Loeana  en   Weroeana.    Hij   een    Adibuddha   niet 

Ifd    van   een   der  drie   andere   Tathfmata'.-    ( Rat  nasambhawa, 

Mia   of    Amoehasiddlii)    zullen    Int    vermoedelijk    combinat  ies 

zijn       van      de      bet  rekkelijke       Tara       (Mamaki,       l'andai 

TftrS)  met  Weroeana.  of  ma.   i'at  dit   laatste  het   e.eval  kan 

lilijken  uit  de  he  t.'anhaarheid  van  ion  naar  eigen  CflJtp 

roene  of  bil  I,  die  naar  kleur 
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In  de  eerste  plaats  moge  de  aandacht  worden  gevestigd 
op  de  vrouwelijke  trits,  bestaande  uit  Adigakti  (de  gele 
Prajnaparamita),  de  witte  en  de  Groene  Tara's, 1)  welke 
klaarblijkelijk  moet  worden  opgevat  als  de  pendant  van 
de  manlijke  Garbhadhatu-trits  (de  gele  Adibuddha  in 
dharmacakramudra,  de  witte  Lokecwara  en  de  groene 
of  blauwe  Wajrapani  2)  en  waarvan  de  leden  zich  ver- 
moedelijk geheel  op  dezelfde  wijze  tot  elkaar  verhouden. 
Op  overeenkomstige  wijze  zal  men  zich  waarschijnlijk 
verschillende  Tara-tritsen  mogen  denken,  behoorende  bij 
de  diverse  manlijke  Garbhadhatu-drietallen.  3) 

Voorts  zijn  bekend  de  vijf  Tathagatadewï's  en,  zooals 
wij  juist  gezien  hebben,  drie  Verlossingscakti's  (als  het 
hooger  beschreven  drietal  tenminste  niet  hiermede  moet 
worden  geïdentificeerd),  zoodat  er  in  het  geheel  van  de 
Adicakti  elf  openbarings gedaanten  bekend  zijn,  evenals 
er  elf  (ten  rechte  tien)  openbarings  vormen  van  den  Adi- 
Duddha  bestaan :  de  Garbhadhatu-trits,  de  vijf  Tathaga- 
ta's  en  (behoudens  den  Adibuddha  zelf)  de  drie  Heeren 
der  Verlossing,  equivalenten  van  Sadagiwa,  Mahegwara 
en  Cuddhawidya,  welke  laatste  in  het  buddhisme 
tweeëen  zijn. 

Nu  is  er  n.h.v.  alle  aanleiding  om  in  de  buddhistische 
verlossingsleer  ten  aanzien  van  de  Qakti's  dezelfde  ver- 
wisselingsmogelijkheid  aan  te  nemen  als  bij  de  manlijke 
leden  van  het  pantheon  bestaat,  nl.  van  het  Garbhadhatu 
drietal  met  de  trits,  gevormd  door  de  equivalenten  van 
Qakti  in  haar  sakala-niskala  (Icchagakti)  en  in  haar 
beide  sakala  gedaanten  (Jfiana-  of  Yoga-  en  Kriya-  of 
Jnanagakti's).  Instede  van  elf  worden  bovendien  in  de 


1)  Foucher,  Etude  I  pag.  190  sub  5. 

2)  Foucher,  Etude  I  pag.  190  sub  8. 

3)  Mogen  wij  bij  een  splitsing  van  den  witten  Adibuddha  in 
clhwajamudra  in  een  rooden  Lokecwara  en  een  blauwen  Wajra- 
pani, zooals  o.m.  op  Java  blijkens  de  S.  H.  K.  (en  in  Nepal?) 
voorkomt,  aan  de  bijbehoorende  Qakti's  niet  de  gele  (of  witte; 
vgl.  Foucher,  Etude  II  pag.  82)  de  roocle  en  de  groene  kleur 
toekennen? 
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mandala's  gemeenlijk  slechts  acht  Tara's  voorgesteld. 
En  hierin  valt  een  verschil  op  te  merken  met  de  inkrim- 
ping van  het  elftal  manlijke  goden;  daar  heeft  een  sa- 
mentrekking der  beide  sakala  goden  plaats,  terwijl  de 
Verlossingscakti's  de  gescheiden  sakala  gedaante 
behouden,  waarschijnlijk  omdat  hare  functie  in  het 
Verlossingswerk :  Verbijstering  (mantrabuddhistisch : 
bij  brenging  van  onzuivere  Jnana  —  daarom  de  laagste 
der  twee  Qaktis)  en  Bij  brenging  van  de  Kennis  der  Leer 
(mantrabuddhistisch:  van  het  Begrip  van  Yoga,  die 
hooger  wordt  geacht  dan  Jnana)  te  veel  in  aard  verschilt 
om  in  één  godheid  vereenigd  te  kunnen  worden.  Het 
gevolg  daarvan  is  natuurlijk  dat  aan  den  (tweevoudigen) 
sakala-god  de  beide  sakala-godinnen  als  Qakti's  moeten 
worden  toegekend. 

De  mandala's  met  een  vorm  van  Awalokitecwara  als 
Adibuddha  zijn  met  betrekking  tot  .de  uitbeelding  der 
drie  Tara's  buitengewoon  interessant,  temeer  daar  hier- 
van op  Java  en  Sumatra  voorbeelden  zijn  aangetroffen. 
Al  deze  beeldgroepen  zijn  afkomstig  uit  den  tijd  van 
Koning  Krtanagara  van  Sinhasari;  het  zijn  mandala's, 
waarin  Amoghap&ga  als  Adibuddha  fungeert.  Hoewel 
de  mandala,  destijds  in  de  Tjandi  Djago  voorgesteld,  vol- 
lediger is  geweest,  dan  die  op  de  steenplaat  van  Dharma- 
craya  (foto  O.  D.  3779),  zal  deze  laatste  het  eerst 
beschouwd  worden,  aangezien  hij,  hoewel  beschadigd, 
nog  geheel  compleet  is,  wat  van  die  van  de  Tj.  Djago 
helaas  niet  kan  worden  gezegd. 

Voor  een  juist  begrip  van  hetgeen  volgen  zal,  is  het 
niet  ondienstig  de  figuur  van  Amoghapaca  aan  een 
nadere  beschouwing  te  onderwerpen.  Deze,  Amitabha 
in  het  haai-  voerende,  gedaante  van  Awalokitegwara- 
Qiwa  is  geadapteerd  aan  Maitreya-Ajjniwisnu,  zooals  uit 
de  gevoerde  attributen  en  mudra's  blijkt.  Behalve  boek 
en  rozekrans,  de  mantrabuddhistische  attributen,  in  de 
banden,  voert  de  godheid  in  liet  volgende  handen- 
paar  tricüla  (<»r  ankuca)  en  paca,  de  typische  verlos- 
gsattributen  van  £iwa;  van  liet  daarop  volgende  paar 
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voert  de  eene  hand  de  lotus   en  wordt  de  andere  in 
waiadamudra  gehouden,  als  bij  Awalokitecwara  en  ten- 
slotte   veert    van    het    voorste  paar  de  eene  hand  het 
abhiseka-kannetje  en  wordt  de  andere  in  de  abhayamudra 
gehouden,    als    bij    Maitreya  het  geval  is.  Het  is  een 
mantrabuddhistische  Harihara  of,  wanneer  hij  met  zijn 
cakti  tweeëen  wordt  gedacht,  een  typische  buddhistische 
Ardhanarï.  Hoewel  Amoghapaga  een  Amitabha  in  den 
haartooi  voert,  is  hij,  dank  zij  zijn  adaptatie  naar  Mai- 
treya,  evengoed   als  een   emanatie   van   Wairocana   te 
beschouwen.    Dit   sluit   weliswaar  niet  in  zich,  dat  hij 
daarom  Wairocana-Brahma-eigenschappen  heeft,   want 
die  worden  meer  nadrukkelijk  aan  een  Maitreya  met 
de  dharmacakramudra,  of  aan  een  Manjugrï  toegekend; 
een  Maitreya  met  de  cib ha yamudrsi  heeft  eigenschappen 
van  Amoghasiddhi-Agniwisnu.  Waar  nu,  zooals  reeds 
ten  aanzien  van  Sudhanakumara  is  opgemerkt  (noot  3 
pag.  543),  het  verschil  tusschen  Brahma-  en  Agniwisnu- 
eigenschappen     betrekkelijk    gering    is,    behoeft    een 
verwarring    tusschen    deze    karakters    zeker    niet    te 
verwonderen.  Het  is  dan  ook  niets  vreemds  wanneer  aan 
Amoghapaca  de  eigenschappen  van  Brahmawisnu  wor- 
den toegekend  en  er  dus  een  gedaante  van  Manju§rï 
in  wordt  gezien,  zooals  uit  de  inscriptie  blijkt,  welke 
door  koning  Adityawarman   van  Menangkabau  op  het 
ruggestuk  van  de  Amoghapaca-gi  oep  van  Dharmacraya 
werd  aangebracht  na  hare  overbrenging  naar  de  nieuwe 
hoofdstad.  Er  wordt  daar  nl.  gesproken  van  de  oprichting 
van     het    Amoghapagabeeld     onder     den     naam     van 
Gaganaganja.  *)  Deze  Gaganaganja  geldt  in  Nepal  als 
een  emanatie  van  Aksobhya,  2)  als  een  Manjucrï,  waar- 


!)  Kern,  De  wij  inscriptie  op  het  Amoghapaca-beeld  van  Padang 
Tjandi.  Tijd.  Bat.  Gen.  XLIX  1907,  pag.  164:  „Als  ik  het  wel 
begrijp  is  Gaganaganja  een  bijzonder  epitheton  van  Amogha- 
paca"  (aanteekening  bij  vers  3).  Met  betrekking  tot  zijn  aan- 
teekening:  „Amoghapaga  is  een  tantrische  vorm  van  Amog- 
hasiddhi"  vergelijke  men  pag.  556  van  dit  opstel. 

2)     Wilson,  As,   Res.  XVI  pag.  459  noot  5. 
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aan  Awalckitecwara-eigenschappen  worden  toegekend. 
Niet  onwaarschijnlijk  heeft  Aditya warman,  de  groote 
bewonderaar  van  Krtanagara,  slechts  in  navolging  van 
aezen  vorst  in  Amoghapaca  (ten  onrechte)  een  Gagana- 
gafija  leeren  zien;  dat  Krtanagara  dit  deed,  moge  uit 
een  nadere  beschouwing  van  de  mandala's  uit  zijn  tijd 
worden  afgeleid. 

Van  de  achtvoudige  openbaringsgroep  wordt  in  boven 
genoemde  mandala's,  buiten  de  vijf  Tathagata's  (de 
Amitabha  in  den  tiara  van  het  hoofdbeeld  medegeteld), 
uitsluitend  Amoghapaca  aangetroffen.  De  beide  andere 
Garbhadhatu-gi octheden  mankeeren;  daarentegen  zijn 
wel  uitgebeeld  en  nadrukkelijk  als  hoofdfiguren,  immers 
grooter  van  afmeting  en  daardoor  meer  de  aandacht 
trekkend  dan  de  vijf  Tathagata's:  Hayagriiva  en  Sudha- 
nakam&ra.  Vermoedelijk  zullen  deze  goden  hier  bedoald 
zijn  als  de  Sadacjwa  en  de  Mahegwara-Quddhawidya  van 
het  stelsel,  juist  zcoals  in  de  reeds  eerder  beschreven 
mandala's  een  Sadagiwa-Bhairawa  en  een  Mahegwara 
gedaante  van  den  Adibuddha  worden  aangetroffen. 
Reeds  werd  op  Sudhanakumara's  eigenschappen  gewe- 
zen; hij  behoort  terecht  in  deze  omgeving  thuis  als 
sakala-gedaante  van  den  naar  Maitreya  of  naar  Mafi- 
jugrï  geadapteerden  Awalokitecwara.  Ook  Hayagrïwa 
is  een  Sadagiwa,  behoorende  bij  een  Amoghapaga- 
Harihara,  immers  een  bhairawa-gedaahte  daarvan. 
Reeds  door  het  offerpaard  in  den  vlammenden  haardos 
volkomen  gekarakteriseerd  als  een  vorm  van  Wisnu,  het 
zonne-cffer,  J)  wordt  hij  door  doodskoppenguirlandes, 
slangenupawïta  en  olifant-  of  tijgerhuid  als  een  gedaante 
van  £iwa  aangegeven.  Ook  de  omstandigheid,  dat  hij  nu 
eens  Aksobhya-Wisnu,  dan  weer  Amitabha-^iwa  in  den 
haartooi  voert,  2)  geeft  wel  zijn  Harihara-aard  aan,  om 


')  Ook  in  het  Mahalihfuata  oeeml  Wisnu  de  demonische 
gedaante  van  Hayagrïwa  aan  om  de  gestolen  Weda'fl  terug  te 
veroveren. 

2)      I  •  n    .lavaan-cli    btOIU    van    li  8    v.<l. 

uk). 


559 


niet  te  spreken  .van  de  afwisselend  door  hem  gevoerde 
attributen:  cakra,  wajra  of  knots  van  Wisnu  en  paca 
van  Qiwa. 

Van  de  Qakti's  zien  wij  voorts  uitgebeeld  vier  Tatha- 
gatadewfs  (welke  er  vijf  kunnen  voorstellen  door  aan 
een  harer  op  de,  uit  de  S.  H.  K.  bekende,  wijze  een  dub- 
belkarakter toe  te  schrijven)  en  bovendien  van  grooter 
afmeting,  als  godinnen  van  hooger  rang,  Bhvkutï  en  Tara, 
blijkbaar  twee  van  de  drie  Verlossingstara's.  Uitteraard 
zijn  het  de  beide  sakalacakti's  nl.  die  van  den  Mahecwa- 
ra-Quddhawidya.  Van  de  beide  cakti's  vervult  Bhrkuti, 
gemeenlijk  de  mystieke  Tara  van  Padmapani  (-Maheg- 
wara)  de  rol  van  Yogciccikti  l)  en  Tara  met  de  (opzette- 
lijk afwijkende)  Dharmacakramudra  (de  leerende 
handhouding)  de  rol  van  Jnancicakti,  van  Qakti,  van  een 
Maitreya  in  dharmacakramudra,  of  in  dit  geval  juister 
nog  van  een  Mahjugrï  (-Quddhawidya).  De  Mahegwara- 
Quddhawidya  als  Sudhanakumara,  met  het  boek  onder 
den  arm,  zou  dan  inderdaad  de  passende  echtgenoot  van 
,deze  beide  Tara's  zijn.  Dezelfde  mandala,  eveneens  met 
slechts  twee  van  de  drie  Verlossingscakti's,  vinden  wij 
terug  in  de  zg.  wijbronzen  van  koning  Krtanagara;  2) 
slechts  wijkt  de  uitbeelding  der  vier  Tathagatadewi's 
eenigszins  af,  daar  zij  zonder  uitzondering  in  anjali- 
houding  zijn  afgebeeld. 

Welke  is  de  derde,  niet  uitgebeelde  Tara,  het  equivalent 
van  de  Icchagakti?  Het  antwoord  hierop  zal  kunnen 
worden  gegeven  door  een  nadere  beschouwing  van  den, 
m  de  Tjandi  Djago  voorgestelden,  mandala  van  Amogha- 
pa^a ;  deze  zal  toch  vrij  zeker  hetzelfde  karakter  bezitten 
als  de  hoofdgod  in  de  beide  vorige  mandala's.  Ook  in 
de  Tjandi  Djago  waren  de  Tathagata's  (behoudens 
Amitabha  natuurlijk)  met  hunne  Dewï's  vertegenwoor- 


J)  Hierop  wijzen  ook  hare  attributen:  rozekrans,  wijwaterkan 
en  priester  staf. 

2)  Vgl.  Brandes'  Monografie  over  den  Tj.  Djago,  de  laatste 
plaat  op  twee  na. 
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cligd.  Deze  laatsten  zijn  niet  allen  teruggevonden;  wel 
echter  de,  dank  zij  het  bijschrift  op  het  achterstuk,  als 
zoodanig  ontwijfelbaar  determineerbare  Wajradhatu- 
cubbelcakti  Locana,  aan  wie  door  het  cakra-attribuut 
uitdrukkelijk  mede  het  karakter  is  gegeven  van  Wairo- 
cana.  Hieruit  mag  worden  afgeleid  dat  de  Adibuddha 
van  dezen  tempel  beschouwd  werd  als  een  manifestatie 
van  Aksobhya  (Manjucrï)  of  van  Wairocana  (Maitre- 
ya) ;  immers  door  de  karakterbepaling  van  de  hoogste 
Wajradhatucakti  is  tevens  de  aard  van  de  Adicakti 
vastgelegd  en  daarmede  ook  de  eigenschappen  van  den 
Adibuddha. 

Ook  in  dezen  mandala  ontbreken  weer  de  beide  andere 
leden  van  den  Garbhadhatu ;  echter  is  er  behalve  Haya- 
grïwa  en  Sudhanakumara,  Bhrkutï  en  Tara  nog  een 
vijfde  voorname  bijfiguur  uitgebeeld  geweest  nl.  een 
tweearmige,  godin,  de  te  verwachten  derde  Qakti  dus. 
Zij  draagt  als  attributen  offermes  en  schedelschaal,  ver- 
der een  slang  als  upawïta,  terwijl  in  haar  met  een 
schedelkrans  versierde,  slangomwonden  coiffure  de 
Dhyanibuddha  Aksobhya  troont  (foto  O.D.  785).  l) 
Deze  tot  dusver  nog  niet  gedetermineerde  uitbeelding 
komt  geheel  overeen  met  die  van  de  roode  Ekajatï  2) 
een  demonisch-mystieke  vorm  van  de  blauwe  Locana,  een 
Locana  in  de  kleur  van  Pandara  of  juister  een  Ekajatï 
in  de  kleur  van  Wajrawarahï;  zij  is  dus  een  zeer  toe- 
passelijke Qakti  van  den  rooden  Sadacjwa  Hayagrïwa,  ') 
den  demonischen  Hari-Hara  (Aksobhya- Am  itfiblnO. 
Deze  roode  Ekajatï,  die  als  Icchac,akti  een  Bhairawï- 
gedaante  moet  zrjn  van  de  Adigakti,  bezit  inderdaad  het- 
zelfde karakter  als  de  Qakti  van  den  Adibuddha  in  de 
gedaante  van  Amoghapaca-Gaganagafija  d.w.z.  als  de 
Qakti  van  een  mede  met  eigenschappen  van  Aksobhya's 


i)    Zie  voorts  pi.  210  m  pag.  102  sub  6  van  de  aangehaalde 

Mono;'  i  al'ic. 

Poocber,  Etude  n  pag.  78. 
»     ETouchar,  Btode  i  pag.  M8. 
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zoon  toegerusten,  Awalokitecwara,  dus  als  een  Tara  met 
zoowel  eigenschappen  van  Locana  als  van  Pandara  en 
waarvan  de  demonische  gedaante  een  combinatie  moet 
zijn  van  de  demonische  Locana  i.e.  Ekajatï  en  de  demo- 
nische Pandara,  i.e.  Wajrawarahï.  l) 

Dat  dit  Ekajatï-beeld  van  den  Tj.  Djago  het  eenige 
der  volgelingen  van  Amoghapaga  is, .  dat  een  Dhyani- 
budclha  in  den  haartooi  voert,  is  wel  een  aanwijzing  dat 
zij  de  voornaamste  onder  hen  is.  Mag  aan  ,de  hand  van 
deze  determinatie  niet  tevens  de  door  Dr.  Brandes  reeds 
in  zijn  monografie  over  dezen  tempel  beproefde  rang- 
schikking der  bijfiguren  worden  gereconstrueerd:  Haya- 
grïwa  en  Ekajatï,  de  Sadacjwa  en  de  Icchacakti  als 
sakala-niskala  grootheden  binnen  in  den  tempel  tegen- 
over het  hoofdbeeld,  aan  weerszijden  van  den  ingang  en 
de  drie  lagere,  immers  met  een  karanda-makuta  be- 
kroonde, 2)  sakala  grootheden:  Tara  (Jrïanagakti) 
Sudhanakumara  (Mahecwara-Quddhawidya)  en  Bhrkutï 
(Yogacakti)  in  de  drie  buitennissen  en  wel  in  de  aange- 
geven volgorde  volgens  de  pradaksina?  3) 

In  de  gevallen,  dat  de  derde  Verlossingscakti  niet  is 
uitgebeeld,  zooals  in  de  beide  eerst  beschreven  Amogha- 
paca-mandala's  het  geval  is,  is  zij  waarschijnlijk  met 
den  Sadacjvva  tot  een  tweeëenheid  vereenigd  gedacht; 


i)  Wellicht  is  deze  Adigakti  een  voorbeeld  van  een  drievoudige 
samentrekking;  is  de  Adigakti  een  Locana-Werocana,  de  Iccha- 
cakti is  een  combinatie  boven  dien  met  Pandara.  (vgl.  pag.  19 
hiervoor). 

2)  Rao,  Elements  of  Hindu  Iconography  vol.  I  pag.  29. 
,,It  (the  karandamakuta)  is  indicative  of  subordination  in  status". 

3)  Naar  de  grootte  der  voetstukken  is  deze  oplossing  ook  juister 
dan  die  van  Dr.  Brandes.  Het  Hayagrïwa-voetstuk  toch  is  te 
groot  voor  de  buitennissen,  als  deze  alle  even  breed  zijn  geweest, 
als  de  overgebleven  zuidelijke  nis  ;>  het  Bhrkutï-voetstuk  daaren- 
tegen zou  juist  in  deze  nis  passen.  Ook  de  verdekte,  minder  fraaie 
opstelling  der  Sudhanakumara-  en  Tara-beelden  aan  weerszijden 
van  het  hoofdbeeld  kan  dan  vervallen,  terwijl  de  ruim  1  M.  breede 
muurvlakken  aan  weerszijden  van  den  ingang  ruimte  genoeg  bie- 
den voor  de  beide  grootste  beelden. 


562 


de  Sadaciwa  is  immers  een  demonische  gedaante  van 
den  Adibuddha,  die  in  deze  siddhantistisch  getinte  uit- 
beeldingen vanzelfsprekend  een  Ardhanarï  is.  2) 

In  de  Astamï  Wrata  Widhana  x)  wordt  de  Qakti-trits 
geheeten:  Locana.,  Mamakï  en  Tara  „genaamd  Pandara". 


2)  De  Ardhanarï -gedaante  is  voor  Amoghapaca  niets  vreemds, 
daar  in  China  en  in  Japan  vanaf  de  achtste  eeuw  van  de  'drie 
en  dertig  vereerde  incarnaties  van  Amoghapaga-Kwanyin  er 
een  twaalftal  zijn,  die  eikaars  geslachtelijke  tegenhangers  vormen: 
koopman  —  koopvrouw,  minister  —  ministersvrouw,  jongen  — 
meisje,  brahmaan  —  vrouwelijke  dito  enz^ 

Dat  in  het  bijzonder  de  Amoghapaca-dienst  veel  siddhantistische 
elementen  bevat,  zal  weinig  bevreemden  als  men  bedenkt,  dat 
Amoghapaca  een  vergoddelijkte  heilige  is  en  uitteraard  den  pandit 
voorstelt,  die  de  Amoghapaca-dienst  heeft  ingevoerd  of  minstens 
heeft  verbreid  door  zijn  leeringen. 

Deze  Acarya  is  zeer  waarschijnlijk  de  uit  Zuid-Indië,  de  baker- 
mat van  het  siddhantageloof,  afkomstige  Amoghawajra  (Indian 
Pandits  in  the  Land  of  Snow,  Chandra  Das,  Calcutta  1893),  die 
in  het  midden  der  achtste  eeuw  heeft  geleefd  en  niet  minder  dan 
77  voorname  tantrateksten  in  het  Chineesch  heeft  overgezet;  hij 
was  een  dier  talrijke  Indische  Wajracarya's,  die  van  uit  Kacmir 
het  tantrische  mysticisme  naar  China  brach+en. 

Amoghawajra  was  de  opvolger  van  den  beroemden  Wajrabodhi 
(deze  ,,wajra"  -namen  spreken  boekdeelen!),  die  in  719  van  Mala- 
yu  (!)  naar  China  was  gekomen  (De  Groot,  'Code  du  Mahayana 
en  Chine,  pag.  5)  en  die  de  grondvester  was  van  do  mystieke 
School  van  het  Mahayana  in  China,  een  voorlooper  van  het  Japan- 
sche  Shingon-buddhisme.,  In  China  werd  deze  heilsleer  in  het 
bijzonder  toegepast  op  de  doodencultus  (in  Java  ook?).  Een  der 
door  deze  leeraren  bjj  voorkeur  aan  hun  Chineesche  collega's 
bijgebrachte  riten  was  de  Amoghapaca-ceremonie  (Chandra  Das, 
Contributions,  VIII,  J.  R.  A.  S.  of  Bengal  1882  pag.  98-94).  Zeer 
waarschijnlijk  heeft  Grünwedel  (Mythologie,  bijschrift  bij  fig.  105) 
het  dan  ook  bij  het  rechte  eind,  als  hij  veronderstelt,  dat  mot 
„de  pandit  van  BLftcmira"  in  wiens  gedaante  d<>  Amoghap&ca,  vol- 
gen ansche    bijschrift    hij    de    figuur,    is    uitgebeeld, 

,    die,    naar    Int    voorhield    van    v'akyamuni,    den 

Leeraar,  vergoddelijkt  als  Amoghap&ca,  als  de  Leer,  als  de  Opper- 
god wordt  vereerd.  Zoo  zien  ook  dr  aanhangen  der  Shingon  sekte 
in    den    Adibuddha    Wairocana   hun    Leeraar  KöbC  Daishi,  di<> 
n  „begoochelingslichaam"  van  don   i: 

Wil  on,  Three  Bauddhs  Trad  .    \  ,   Re  .  XVI. 
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Taranatha  *)  vermeldt  het  drietal:  rara,  Bhvkiitï  en 
Ekajatï  als  bijfiguren  bij  Awalokitecwara-Adibuddha, 
dezelfde  als  vermoedelijk  in  de  Tjandi  Djago  zijn  voor- 
gesteld. Rgyut  9  van  den  Kanjur  2)  en  ook  het  Mahawai- 
rocanasütra  vermelden  Tara,  Bhrkutï  en  Pandara,  ter- 
wijl in  de  door  Vallée  Poussin  aangehaalde  tekst  (Boud- 
dhisme,  Etudes  et  Matériaux)  de  drie  Verlossingstara's 
Locana,  Pandara,  en  Mamakï  worden  geheeten. 

Bij  alle  verscheidenheid  in  de  enumeraties  bestaat  de 
volgende  overeenkomst:  de  drie  Tara's  van  elke  groep 
hebben  een  gele  of  witte  (Mamakï  en  Bhrkutï)  3),  een 
100de  en  een  groene  kleur,  zij  het,  dat  Locana  groen  (of 
blauw)  is  en  Tara,  (genaamd  Pandara)  rood,  of  dat 
Locana  als  Ekajatï  roodachtig  is  en  Tara  groen.  Daarbij 
is  vanzelf  sprekend  die  Tara,  de  Icchagakti,  welke  de 
kleur  heeft  van  haren  echtgenoot  den  Sadaciwa,  die, 
zooals  wij  reeds  hebben  gezien  wel  hetzelfde  karakter, 
doch  niet  dezelfde  kleur  behoeft  te  hebben  als  de  Adi- 
buddha. 4)  Zoo  zal  bijv.  de  Adicakti  van  den  gelen 
Manjugrï-Adibuddha  geel  zijn  (Prajfiaparamita)  en  de 
Icchagakti,  de  £akti  van  den  demonischen  Manju$rï,  van 
den  zwarten  Yamari,  blauw ;  de  Adicakti  van  den  witten 
Amoghapaga- Adibuddha  zal  wit  zijn  eh  de  Qakti  van 
zijn  rooden  Sadagiwa  rood.  Behalve  het  gemelde  verschil 
in  kleur  tusschen  Adicakti  en  Icchagakti,  doet  zich  echter 
nog  de  moeilijkheid  voor,  dat  ook  de  Adicakti  wel  eens 
anders  van  kleur  kan  zijn  dan  de  Adibuddha  nl.  wanneer 


!)  Taranatha's  Geschichte  des  Buddhismus,  Schiefner,  Peters- 
lurg  1869  pag.  142. 

2)     Vert.  Csoma  de  Körös.  J.  A.   S.  of  Bengal  I  1833. 

•)  Zij  heeft  ook  wel  de  witte  kleur;  men  vergelijke  de  witte 
Bhrkutï,  die  met  een  Groene  Tara  en  een  gele  Sudhanakumara 
(er  staat  Wasudhara,  doch  dit  is  een  vergissing,  want  èn  de 
anjalimudra  èn  het  Boek  onder  den  arm  duiden  op  Sudhanaku- 
mara) de  bijfiguren  vormen  van  een  drietal  Lokegwara's  by 
Waddell  J.  R.  A.  S.  1894. 

4)  Men  vergelijke  de  goudgele  Wajrasanabuddha  met  den  don- 
keren Candawira,  de  witte  Wairocana- Adibuddha  met  den  donkeren 
Acala,  de  witte  Amoghapa^a  met  den  rooden  Hayagrïwa  enz. 
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de  laatste  als  Bodhisattwa  een  andere  kleur  heeft  dan 
de  witte  of  goudgele,  welke  laatste  kleuren  hem  na  zijn 
verheffing  tot  Oppergod  uitsluitend  passen.  In  welke 
gevallen  de  Adicakti  aan  deze  kleursverwisseling  mee- 
doet, is  uit  gebrek  aan  vergelijkingsmateriaal  vooralsnog 
moeilijk  uit  te  maken.  De  evengenoemde  kleurs verande- 
ring van  den  Adibuddha  heeft  nog  ten  gevolge,  dat  bijv. 
een  Wajrasanabuddha,  die  als  Oppergod  niet  blauw  is, 
sooals  hij  naar  den  aard  behoorde  te  zijn,  doch  geel, 
naast  zich  verkrijgt  een  witte  (Awalokitecwara)  en  een 
gele  (Maitreya)  acolyt,  zoodat  zoo'n  trits,  waarin  geen 
twee  gelijke  karakters  voorkomen,  wel  twee  gelijk- 
te leden  telt.  Latere  tritsen  tellen  zelfs  wel  drie 
gelijkkleurige  nl.  goudgele,  goden.  Hoe  dit  echter  zij  t.a.v. 
,de  Garbhadhatu-tara's,  voor  de  Verlossingscakti's  geldt 
het  bovenstaande  niet,  aangezien  geen  kleursverandering 
geboden  is  voor  de  hoogste  dezer  trits,  doordat  de  Sadagi- 
wa  elke  kleur  mag  hebben,  zelfs  de  witte,  hoewel  zijn 
karakter  steeds  min  of  meer  demonisch  is  en  een  witte 
kleur  meer  bij  een  cantamürti  behoort. 

De  beide  afsplitsingen  van  de  Adicakti  zijn  natuurlijk 
van  dezelfde  kleur  als  hare  manlijke  pendanten.  Ook  daar 
bestaat  dus  behoudens  de  juist  vermelde  uitzondering 
weer  het  driekleurig  verband,  evenals  bij  de  trits  der 
Verlossingstara's ;  kan  het  dan  verwondering  wekken, 
dat,  mede  op  grond  hiervan,  geleidelijk  een  gelijkstelling 
heeft  plaatsgevonden  van  de  beide  tritsen,  zelfs  al  valt 
dan  ook  slechts  de  kleurgelijkheid  der  groepen  en  niet 
van  der  overeenkomende  Tara's  afzonderlijk  te  consta- 
teeren?  Hoeveel  te  meer  aanleiding  is  er  dan  wel  niet, 
als  ook  de  laatste  gelijkheid  bestaat,  dus  Aditara  en 
Icchagakti  bijv.  beide  geel  zyn,  de  Tara  van  Lokecwara 
m  de  Yogatara  beide  wit  en  de  Tara  van  Wajrapfini 
en  de  Jnanacakti  beide  blauw  of  groen?  En  hoeveel  min- 
der noodzakelijk  is  het  dan  om  de  beide  tritsen  in  de 
betreffende  mandala's  voor  t"  Btellen!  Dit  laatste  zullen 
wij  bijv.  aan  den  Mendut  gedemonstreerd  vinden. 


565 


Het  bovenstaande  samenvattende,  verkrijgen  wij  het 
volgende  mantrabuddhistische  pantheon.  De  Dharma- 
kaya van  den  Adibuddha  is  achtvoudig  gemanifesteerd 
m  den  Sambhogakaya:  drievoudig  in  den,  met  de  oude 
Hindu-triade  gelijkwaardig  gedachten,  Garbhadhatu  (als 
Qakyamuni-Wairocana,  roode  Lokecwara  en  Wajrapani, 
als  Wajrasanabuddha-Aksobhya,  Maitreya  en  Lokecwa- 
ra of  als  een  andere  trits)  en  in  den  Wajmdhatu  als 
de  vijf  Tathagata's.  Deze  achtvoudige  groep  openbaart 
zich  op  haar  beurt  in  een  Nirmanakaya  van  acht 
Bodhisattwa's-Leeraren.  Van  den  Sambhogakaya  is  de 
actieve  Essence  een  Sadaciwa-gedaante  van  den  Adi- 
buddha en  van  den  Nirmanakaya  is  de  handelende 
Abstractie  een  dubbelgrootheid  Maheqwam-Qnddhawi- 
dya,  een  Lokecwara-gedaante  van  den  Heer  d.w.z.  een 
tweeëenheid  van  Lokecwara  met  den,  bij  den  Adibuddha 
behoorenden  Bodhisattwa.  Vaak  zal  in  den  Oppersten 
van  den  Sambhogakaya  tevens  de  belichaming  van  den 
Dharmakaya  worden  gedacht  nl.  wanneer  hij  niet  in 
Sambhogakaya  (als  de  Ngandjoeksche  Adibuddha  en  de 
Japansche  Dai  Nichi),  doch  in  Dharmakaya  (als  de 
Mendutsche  Adibuddha)  is  uitgebeeld. 

De  Adicakti  splitst  zich  in  twee  Tara's,  zoodat  zij 
een  driekleurige  groep  vormen,  die  bij  de  manlijke 
Garbhadhatu-trits  past;  met  de  vijf  Tathagatadewï's  is 
de  Sambhogakaya-Taragroep  compleet.  De  Essence  van 
dit  achttal  is  de  lechacakti,  een  demonische  of  mystieke 
gedaante  van  de  Adigakti.  De  Nirmanakaya  zou  geheel 
analoog  aan  de  manlijke  sakala-achtgroep  gevormd  kun- 
nen worden  gedacht  uit  de  Qakti's  der  acht  Bodhisatt- 
wa's  l)  en  gewoonlijk  belichaamd  in  de  Yoga-  en  de 
Jfianagakti,  mystieke  gedaanten  van  de  beide  lagere 
Tara's  van  den  Garbhadhatu. 


!)  Maitrayanï,  Sitatara,  Ekajata,  Waglgwarl,  Dhüpatara, 
ï)ïpatara,  Gandhatara.  en  Bhrkutïtara,  of  Puspatara,  al  naar 
gelang  Awalokite?wara  of  Gaganaganja  de  achtste  van  de  groep 
uitmaakt,  (naar  de  Dharmasamgraha). 
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Veelal  worden  de  elftallen  goden  en  godinnen  terug- 
gebracht tot  achttallen,  waarbij  vermoedelijk  aan  een 
identificatie  van  Garbhadhatu-  en  Verloss:ngstritsen 
moet  worden  gedacht. 

Beproeven  wij  thans  aan  de  hand  van  dit  gereconstru- 
eerde pantheon  een  determinatie  van  ,de  hoofdbeelden 
van  den  Menduttempel. 

Binnen  in  de  tempelkamer  worden  in  de  eerste  plaats 
aangetroffen  de  drie  hoogste  openbaringsvormen,  de 
Triratna  of  Bhatara  Ratnatraya  d.i.  de  Garbhadhatu- 
trits  van  den  Sambhogakaya  van  den  Oppergod,  uitge- 
beeld als  de  Buddha  Cakyamuni  met  twee  Bodhisattwa's, 
of  juister,  met  twee  andere  Buddha' s  in  Sambhogakaya 
(vgi:  S.  H.  K.  a53).  In  den  S.  H.  K.  is  zelfs  de  Buddha 
Qakyamuni  een  Sambhoga-mürti  van  Wairocana ;  immers 
wordt  hij  er  wit  voorgesteld  en  met  de  dhicajamudYa 
(a52)  als  de  Japansche  Mahawairocana,  die  eveneens 
steeds  in  Bodhisattwa-dracht  wordt  uitgebeeld.  Dat  in 
den  Mendut  de  eene  Buddha  naast  Qakyamuni  een 
Lokecwara  is  (het  is  geen  Amitayus  zooals  de  S.  H.  K. 
wil),  blijkt  reeds  voldoende  uit  de  waradamudra  der 
rechterhand  en  uit  den  Amitabha,  die  ,de  figuur  in  de 
jatamakuta  draagt;  wie  de  derde  Buddha  is,  is  niet 
zonder  meer  te  bepalen,  daar  hij  geen  attribuut  draagt, 
noch  een  kenmerkende  mudra  voert. 

Zooals  gezegd,  worden  in  het  pantheon  van  den  S.  H.  K. 
als  vertegenwoordigers  van  ;den  Garbhadhatu  de  Sam- 
bhoga-gedaanten  van  Wairocana,  Amitabha  en  Akso- 
bhya  gedacht.  Deze  Tathfigata-trits  wordt  in  dat 
geschrift  (b56)  eveneens  Ratnatraya  geheeten.  Evenzoo 
de  trits,  gevormd  uit  Wairocana,  Ratnasambhawa  en 
Amoghasiddhi,  waaruit  moge  volgen,  dat  zoo  noodig  ook 
deze  drie  karakters  in  oen  Garbhadhfitu-trits  kunnen 
worden  vereenigd.  In  de  trits  van  den  Wajrfisanabuddlia 
met  het  Aksobhya-karaktei-  worden  tot  zijn  acolyten  de 
.ai-a  en  .M;utrc\a  gerekend,  de  spiri- 

toeele  zonen   van    Amitfibha   en   W'aii-eeana.  hier  vinden 
;  dus  wederom  afgeleiden  van  de  eerst  vermelde  Katna- 
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traya  van  den  S.  H.  K.  (b56),  echter  in  andere  volgorde: 
in  de  voornaamste  plaats  (een  vorm  van)  Aksobhya  en 
daarnaast  (zonen  van)  Wairocana  en  Amitabha. 

Voordat  wij  zullen  nagaan,  welke  trits  in  den  Mendut 
zal  kunnen  voorgesteld  zijn,  is  het  niet  ondienstig  der- 
gelijke driegroepen  nader  te  beschouwen.  In  het  mantra- 
buddhisme  werd  het  hoogste  drietal  steeds  vergeleken 
met  de  oude  brahmanistische  Trimürti:  Brahma,  Qiwa 
en  Wisnu.,  de  „standaardkarakters"  als  het  ware,  die  in 
de  betrekkelijke  tritsen  in  gelijkwaardige  verhouding 
moesten  worden  teruggevonden.  Zoo  lezen  wij  in  den 
S.  H.  K.  via  de  triaksara-formule  een  gelijkstelling  van 
Wairocana-Buddha  met  Qiwa,  van  den  rooden  Lokecwara 
met  Brahma  en  van  Wajrapani  met  (Indra-) Wisnu.  *) 
Deze,  op  het  eerste  gezicht  vreemde,  gelijkstelling  van 
de  beide  eerste  Jina's  —  voor  orthodoxe  begrippen  is 
Awalokitecwara  immers  uitsluitend  gelijk  Qiwa  en  Wai- 
rocana hoogstens  gelijk  Brahma  —  vindt  m.i.  hare  ver- 
klaring daarin,  dat,  waar  in  het  buddhisme  een  vijftal 
karakters  is  geprononceerd  en  de  noodzakelijkheid  zich 
voordeed  van  een  gelijkstelling  telkens  van  een  elitegroep 
daaruit  met  de  hinduïstische  Trimürti,  eenige  souplesse 
m  de  buddhistische  opvatting  geboden  was.  Hierdoor 
wórdt  echter  ook  de  kans  op  mistasten  zooveel  grooter 
als  men  buddhistische  equivalenties  afleiden  wil,  te  meer 
daar  de  ,, zonen"  der  Tathagata's  niet  eens  altijd  den 
aard  hunner  spiritueele  vaders  vertoonen.  Zoo  wordt  nu 
eens  de  witte  Lokecwara,  Amitabha's  zoon,  met  Rudra- 
Qiwa  gelijkgesteld,  dan  weer  de  roocle  Lokecwara  (beide 
Lokecwara's  met  de  waradamudra  van  Ratnasambha- 
wa),  eveneens  Amitabha-Rudra's  zoon,  met  Brahma;  2) 
zoo  de  witte  Wairocana  (met  de  dhwajamudra),  nu  eens 


i)     Zie  aanteek.  31  pag.   171-172   S.  H.  K. 

2)  Awalokitegwara's  Qakti  is  dan  bij  voorkeur  de  gele  Bhrkuti, 
de  Tara  met  Amitabha  in  het  haar  en  in  de  kleur  van  Ratna- 
sambhawa,  de  Tara  „die  men  rood  zou  verwachten",  zegt  Foucher 
(Etude  I,  pag.   131). 
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met  Qiwa,  dan  weer  hijzelf  of  zijn  gele  zoon  Maitreya 
(beiden  dan  echter  met  de  dharmacakramudra)  met 
Brahma.  Daarentegen  wordt  de  donkere,  (meer  uitge- 
sproken /«f/r«-)Wisnu  nu  eens  met  Aksobhya-YVajra- 
pani,  zelfs  met  Samantabhadra  l)  geassimileerd,  dan 
weer  als  belichaming  van  het  nog  niet  opgestegen 
aardsche  offervuur  (als  Afiflii-Wisnu)  met  Amoghasiddhi 
of  met  Maitreya,  den  Messias,  den  verborgen  Buddha, 
die  dan  de  abhayamudra  van  Amoghasiddhi  krijgt.  De 
gele  Wisnu,  Hari-Wisnu,  die  feitelijk  Brahma-Dhatrde- 
wa  is,  werd  gelijkwaardig  geacht  aan  Ratnasambhawa ; 
niet  echter  aan  diens  eigen  Bodhisattwa  Ratnapani  (die, 
evenals  Wicwapani,  in  dit  stelsel  blijkbaar  in  het  geheel 
geen  rol  meer  speelt),  noch  aan  zijn  mystieken  zoon 
Ksitigarbha,  maar  wel  aan  den  gelen  Bodhisattwa 
Mafijucri,  Aksobhya's  zoon.  Op  deze  wijze  kon  dus  de 
■>/afunctie  in  de  verschillende  tritsen,  al  naar  de 
behoefte  "bestond,  worden  vertegenwoordigd  door  Ami- 
tabha,  de  roode  Awalokitecwara,  Wairocana,  Maitreya 
en  Ratnasambhawa,  ja  zelfs  door  Aksobhya's  zoon 
Manjucrï;  de  £??cafunctie  door  Wairocana,  Amitabha  en 
den  witten  Awalokitecwara  en  de  Wisn «functie  door 
Aksobhya's  zoton  Wajrapani,  Amoghasiddhi,  Samanta- 
bhadra en  Maitreya.  Elke  buddhistische  trits,  die  bestaat 
uit  leden,  elk  uit  een  andere  van  genoemde  „karakter- 
groepen",  kan  dus  Ratnatraya  zijn,  de  hoogste  trits 
vormen.  Op  dezen  voet  moet  ook  het  drietal  Wajrasana- 
Buddha  (Akscbhya)  met  (den  witten)  Lokecwara  (Ami- 
tabha) en  Maitreya  (Wairocana)  gelijkwaardig  geacht 
worden  aan  de  als  volgt  gegroepeerde  Trimürti:  Indra- 
Wisnu  als  Hoogste  met  Qiwa  en  Brahma  als  medeleden. 
Opmerkelijk  is,  dal  in  een  inscriptie  van  het  Maleische 
schiereiland  (Vieng  Sa)  de  driegróep:  Wajrasana- 
Buddha,  (roode?)  Lokegwara  met  Wajrapani  genoemd 


'»     Den   behoort    door   zijn    wajra-attribuut   en   zijn   olifant- 
oep  van  ln«i  ihya  thuis,  al  is  hij 

een  fpiritueele  loon  van  Wairocana. 


569 


wordt,  schijnbaar  tegen  den  hier  veronderstelden  regel 
in.  Aan  den  Wajrasana-Buddha  is  er  echter  nadrukkelijk 
het  karakter  toegekend  van  Kala-Qiwa  (en  niet  van 
Indra-Aksobhya),  immers  wordt  Hij  er  genoemd  „Mara- 
Vernietiger",  i)  zoodat  aan  Lokecwara  het  Brahma-  en 
aan  Wajrapani  het  Wisnu-karakter  kan  worden  toege- 
schreven, zonder  dat  er  twee  gelijke  karakters  in  de  trits 
behoeven  voor  te  komen.  Een  ander  typisch  voorbeeld 
wordt  gevonden  in  de  onafscheidelijke  driegroep 
van  de  Amitayurdhyanasütra :  Amitayus,  Mahasta- 
maprapta  en  Awalokitecwara.  Amitayus-Ciwa,  de  cen- 
trale figuur,  is  de  Heer  der  Verlossing,  Awalokitegwara- 
Brahma,  degeen  die  het  prevelen  der  gebeden,  het 
Wakwajra,  leert  en  Mahastamaprapta-Wisnu,  de  Waj- 
radrager,  die  het  Inzicht,  het  Cittawajra  brengt! 

Beschouwen  wij  thans  de  Mendutsche  trits  van  nabij. 
De  Buddha  heeft  er  de  gedaante  van  den  predikenden 
Qakyamuni;  hij  zit  op  europeesche  wijze  en  in  dharma- 
cakramudra. Op  zijn  troon  is,  ter  nadere  accentueering 
van  's  beeldhouwers  bedoeling,  afgebeeld  het  Rad  der 
Leer  tusschen  de  gazellen  van  den  Mrgadawa  in  Benares ; 
hier  toch  had  Buddha's  eerste  aardsche  prediking 
plaats  2)  en  wel  juist  op  het  tijdstip  van  het  zomersol- 
stitium,  d.i.  wanneer  de  zon  zijn  hoogsten  hemelstand 
heeft  bereikt.  Het  is  de  legendarische  Qakyamuni  in  het 
toppunt  van  zijn  Kennis,  de  goudgele  Buddha,  op  wiens 


i)  B.  F.  E.  O.  XVIII,  6  Coedès,  Le  Itoyaume  de  Qrivijaya. 
pag.  31. 

2)  Buddha  heeft  meerdere  malen  bijzondere  predikingen  ver- 
richt en  wordt  als  zoodanig  steeds  in  dharmacakramudra  afgebeeld, 
zittend  met  afhangende  beenen,  echter  niet  met  het  wiel  en  de 
herten,  zooals  hier.  Hij  heeft  bijv.  gepredikt  toen  hij  nog,  evenals 
Maitreya  (die  dan  ook  in  dharmacakramudra  wordt  afgebeeld), 
in  den  Tusita-hemel  verblijf  hield  en  later  toen  hij  na  het  ver- 
richten van  het  wonder  te  Crawastï  zich  in  het;  verblijf  der 
Trayastrimcas  terugtrok  (onzichtbaar  werd)  om  aan  zijn  moeder 
de  Leer  te  prediken.  In  deze  gevallen  heeft  hij  kennelijk  het 
karakter  van  Agni-Wisnu,  buddhistisch  gesproken  van  Amogha- 
siddhi. 
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levensloop  de  mythe  van  den  Cakrawartin,  van  den 
Mahapurusa,  van  Brahma-Narayana,  van  den  vruchtba- 
ren goudgelen  Wisnu,  den  Drager  van  het  Zonnewiel  — 
in  de  Buddhalegende  het  Rad  der  Leer,  het  Rad  der 
Wedergeboorten  —  is  toepasselijk  gemaakt,  zooals  Sé- 
nart  in  zijn  Légende  du  Buddha  op  uitnemende  wijze 
heeft  aangetoond.  Deze  Hari-Wisnu,  symbool  der  vrucht- 
bare, rijpende  zon,  heeft  vredige  Brahma-eigen schappen, 
heeft  den  liefelij  ken  brahma-swara,  de  gebeden-murme- 
lende  stem  van  den  priester,  in  tegenstelling  met  den 
lateren,  donkeren  Wisnu,  die  ,de  donderende  stem  heeft 
van  Indra  en  op  wien  Indra's  eigenschappen  geleidelijk 
geheel  overgingen. 

Met  de  beide  genoemde  gedaanten  van  Wisnu  komen 
de  twee  spiritueele  zonen  van  Aksobhya,  het  buddhistisch 
equivalent  van  den  lateren  Wisnu  overeen;  het  pendant 
van  den  vredigen  Brahma-Wisnu,  den  tot  godheid  ver- 
heven Wisnu-priester,  is  de  gele  Manjucrï,  de  vergcdde- 
lijke  buddhistische  Heilige;  met  den  denkeren  demo- 
nischen  Indra-Wisnu  komt  de  donkere  Bajrapani  over- 
een. Dat  Manjucrï  met  den  Brahma-Wisnu  moet  worden 
gelijkgesteld,  mag  ook  nog  daaruit  blijken,  dat  zijn  beide 
cakti's  zijn:  Saraswatï  en  Laksmï,  de  respectieve  echt- 
genooten  van  Brahma  en  Wisnu;  de  overeenkomst 
tusschen  Bajrapani  en  Indra  behoeft  wTel  niet  nader  te 
worden  aangetoond. 

Opmerkelijk  is  wel  het  verband  tusschen  den  gelen 
Ratnasambhawa-Brahma  en  den  gelen  Mafijucrl,  Indra- 
Aksobhya's  zoon.  Wellicht  vindt  diï  zijn  verklaring 
daarin,  dat  Indra  nu  eens  de  vredig  voortbrengende, 
phallische  god  is,  wiens  vruchtbare  paarden  met  den 
phallischen  pauwestaart  zijn  versierd  >(  pau  westaar  t  en 
paarden  zijn  symbool  enwahana,  ook  van  Ratnasam- 
bhawa!),  dan  weer  zijn  denu  nische  tegendeel:  de  woest 
donderende  stiijderdie  Wrtra,  den  regendraak,  verslaat, 
nu  eens  om  dien  regenweerhouder  den  regen  af  te  dwin- 
gen, dan  weer  om  dien  lichtverduisteraar  de  zon,  het 
,  te  ontrukken.  Maiïjuerï  is  het  pendant   van  den 
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vredigen     India,     die     Ratnasambhawa-eigenschappen 
heeft. 

Dat  Ratnasambhawa  inderdaad  als  equivalent  van  den 
Hari-Wisnu  kan  worden  aangemerkt,  moge  ten  over- 
vloede blijken  uit  de  onderzoekingen  van  Francke.  *) 
Daaruit  blijkt  dat  Wairocana,  de  witte  Tathagata  van 
het  zenith,  een  latere  toevoeging  is  aan  het  reeds  uit 
de  vroegste  tijden  bekende  viertal  Dhyanabuddha's- 
Lokapala's  en  dat  de  vier  overige  Tathagata's  de 
volgende  phasen  der  zon  symboliseeren :  die  van  het 
Noorden,  Amoghasiddhi,  de  verborgen  (winter-) zon,  die 
nog  zijn  plicht  moet  doen;  die  van  het  Oosten,  Aksobhya, 
de  opkomende  (de  aarde  aanrakende)  zon,  het  moedige 
Wezen,  dat  de  duisternisdemonen  verslagen  heeft;  die 
van  het  Zuiden,  Ratnasambhawa,  de  vruchtbare  zon  in 
het  hoogtepunt  van  zijn  baan,  en  tenslotte  die  van  het 
Westen,  Amitabha,  de  ondergaande  zon. 

Op  den  Buddha  toegepast,  moeten  deze  verschillende 
zonnephasen  n.h.v.  als  volgt  worden  geïnterpreteerd :  de 
Amoghasiddhi-Buddha  is  de  onzichtbare  Prediker  in  het 
verblijf  der  Trayastrimcas,  de  Buddha,  ;die  nog  (of  weer) 
wordt  verwacht ;  de  Aksobhya-Buddha  is  de,  in  „de  aarde 
aanrakende"  mudra  zittende  Mara-overwinnaar,  de 
Wajrasana-Buddha,  symbool  van  de  Sambodhi;  de 
Ratnasambhawa-Buddha  is  de  op  aarde  schijnende 
Buddha  in  zijn  volle  ontplooiing,  de  Leeraar,  de  Prediker 
in  den  Mrgadawa  en  den  Jetawana,  de  volledig  Verlichte 
in  het  toppunt  van  zijn  kennis,  als  de  goudgele  Hari- 
Wisnu  in  het  hoogtepunt  van  zijn  kracht;  de 
Amitabha-Buddha  is  de  „Ondergegane",  de  van  het 
aardsche  leed  verloste,  over  de  verlossing  der  wereld 
mediteerende,  in  het  gelukzalig  Sukhawatï  opgegane, 
Leeraar. 

Moge  hiermede  het  Ratnasambhawa-Manjucrï-karak- 
ter  van  den  Mendutschen  Adibuddha  voldoende  aange- 


i)     Globus  LXXX,  Die  Dhyanibuddhas  im  Lichte  der  vorbud- 
dhistischen  Religion  Ladakhs. 
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toond  zijn.  x)  Welke  zijn  dan  zijne  bijfiguren? 
„Theoretisch"  doen  zich  verschillende  mogelijkheden 
voor.  De  beide  afsplitsingen  kunnen  nl.  sambhoga- 
gedaanten  zijn,  zoowel  van  Wairocana  en  Amoghasiddhi 
of  Aksobhya,  als  van  Amitabha  en  Amoghasiddhi  of 
Aksobhya,  zijnde  elk  dezer  vier  tweetallen  zeer  goed 
met  Ratnasambhawa  tot  een  driegroep  te  vereenigen, 
zonder  in  strijd  te  komen  met  hetgeen  hierboven  is  ge- 
zegd van  mogelijke  Ratnatraya-combinaties. 

Mogen  al  de  eerste  twee  combinaties  uitgesloten  zijn, 
doordat  een  der  bijfiguren  door  de  karakteristieke 
waradamudra  der  rechterhand  en  het  Amitabha-be3ldje 
in  het  hooge  jata-kapsel  onmiskenbaar  een  Awalokite- 
cwara,  dus  een  Amitabha-manifestatie,  is,  dan  blijft  nog 
de  keuze  voor  den  tweeden  Bodhisattwa  tusschen  de 
manifestaties  van  Aksobhya  en  Amoghasiddhi.  Op  grond 
hiervan  zou  het  niet  uitgesloten  zijn,  dat  de  onbekende 
Bodhisattwa  een  Manjucrï  (immers  een  der  zonen  van 
Aksobhya)  zou  zijn,  zooals  Dr.  Krom  in  zijn,  in  den 
aanvang  van  'dit  opstel  aangehaalde,  verhandeling  meen- 
de, doch  in  de  eerste  plaats  ontbreekt  de  voor  Manjugrï 
bepalende  maansikkel,  welke  volgens  Dr.  Krom  op  den 
Jichtschijf  achter  het  hoofd  van  het  betreffende  beeld 
zou  zijn  aangebracht. 2)  Voorts,  en  dit  is  wel  het  grootste 
bezwaar  tegen  de  uitbeelding  van  een  Manjucrï  als 
derde  hoofdfiguur,  is  het  onwaarschijnlijk,  dat  een 
Ratnatraya-trits  zou  worden  gevormd  met  een  Adibud- 
dha,   die  een   Ratnasambhawa-Manjugri-aard   bezit  en 


1)  Dat  Adibuddha  wol  meer  het  karakter  van  Ratnasambhawa 
kan  hebben,  moge  o.m.  blijken  uit  de  aanhaling  in  Vallée  Pousain'i 
Bouddhisme,  Etude  •  186  noot  1 :  „He  who  dwelia 
in  the  hearts  of  all,  who  is  the  univcrsal  at  man,  the  Lord  of  all, 
the  Buddha  callcil   iiatnasanibhawa". 

2)  Men  vergelijke  foto  1,  plaat  21  van  in-  Tjandi  Mendoel  van 

tjde  on  plaat   69  van  het 
Ond.    r.'t'i,    waar  do    //W.rrzijdo  van   de 
.hn.l.-liik  richtbaar  zijn.  Op  g«en  van  beide  toto 
de  maansikkel  te  > 
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twee  bijfiguren,  waarvan  er  een  nogmaals  een  Mafiju- 
crï  zou  zijn.  l) 

Om  te  beslissen,  wie  de  onbekende  derde  dan  wel  zal 
voorstellen,  zullen  wij  eerst  eens  nagaan  of  hij  een  ma- 
nifestatie is  van  Amoghasiddhi  dan  wel  van  Aksobhya. 
Beschouwen  wij  daartoe  den  onbekenden  Bodhisattvva 
van  naderbij.  Een  attribuut  voert  hij  niet,  noch  een  ken- 
merkende mudra,  tenzij  men  de  mudra  van  de  bepalende 
hand  (de  rechterhand),  de  simhakarnamudra,  2)  als 
zoodanig  wil  aanmerken.  Volgens  G.  Rao  (Elements  I, 
pag.  15)  is  deze  mudra  „also  the  manner  in  which  one 
of  the  hands  of  a  standing  or  a  reclining  figure  of 
W'isnu  is  fashioned".  De  linkerhand  wordt  in  „a  posture 
of  ease"  gehouden  (nidrita-hasta,  de  „slapende"  hand). 

Verder  —  en  dit  is  n.h.v.  wel  een  bepalend  kenmerk 
—  draagt  de  Bodhisattwa  een  kirïta-makuta  op  het 
hoofd,  de  typische  hoofdbedekking  van  incarnaties  van 
Wisnu  3)  (evenals  de  jata-makuta  kenmerkend  is  voor 
Ciwa  en  Brahma)  en  die  ook  Indra  bepaalt,  als  niets 
anders  hem  uitwijst.  4)  Hieruit  zou  n.h.v.  mogen  worden 
besloten,  dat  uitdrukkelijk  een  manifestatie  van  Indra- 
Wisnu,  dus  van  Aksobhya  is  bedoeld.  Tot  de  laatsten 
moeten  worden  gerekend :  Mahasthamaprapta,  Samanta- 
bhadra  en  Wajrapani.  Mahasthamaprapta  vormt  voor 
zoover  bekend  bij  voorkeur  met  Awalokitecwara  het 
acolytenpaar  van  Amitayus  of  Amitabha.  Of  de  onbeken- 
de Samantabhadra  dan  wel  Wajrapani  Voorstelt,  zal  wel 
een  gissing  moeten  blijven;  de  keuze  valt  echter  ten 


l)  Om  dezelfde  reden  is  de  Amitabha-manifestatie  een  Awalo- 
kitecwara  en  geen  Khagarbha,  Amitabha's  mystieke  zoon.  Deze 
heeft,  zooals  wij  later  zullen  zien,  immers  mede  den  aard  van 
Manjugrï. 

-)  Een  soort  witarkamudra,  echter  met  meer  gesloten  vingers. 
Het  is  ongeveer  dezelfde  mudra  als  van  de  linkerhand  van  den 
Mendutschen  Awalokitecwara. 

3)  Gangoly,  South  Indian  Bronzes,  pag.  46  en  Rao,  Elements 
I  pag.  29. 

4)  Foucher,  Gandhara  II  pag.  205,  in  het  bijzonder  noot  1 
dier  pag.  en  Rao,  Elements  II  pag.  519. 
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gunste  van  den  laatste  uit,  als  'men  het  volgende  bedenkt. 
In  de  eerste  plaats  is  de  groep,  gevormd  uit  Awaloki- 
lecwara  (rechts),  Manjugrï  (centrum)  en  Wajrapani 
(links),  een  bij  de  buddhisten  zeer  geliefde  trias;  *)  de 
Mendut-trits  met  den  Buddha-Manjucrï  in  het  midden 
en  rechts  geflankeerd  door  Awalokitecwara  kan  dus  zeer 
wel  als  derde  figuur  een  Wajrapani  velen.  In  de  tweede 
plaats  en  dit  is  n.h.v.  het  voornaamste  argument,  zullen 
de  beeldhouwers  van  den  Mendut  wel  een  Indisch  voor- 
beeld voor  oogen  hebben  gehad,  toen  zij  de  trits  op  Java 
schiepen  en  uitteraard  een,  dat  op  een  zekere  befaamd- 
heid kon  bogen.  En  dan  denkt  men  onwillekeurig  aan  de 
trits  van  den  tempel  van  Pundawarddhana  in  N.  O. 
Bengalen.  2)  Het  is  de  beroemde  Tricarana-Buddha,  de 
Buddha  die  de  drievuldige  Toevlucht  vormt  van  Buddha, 
Dharma  en  Sangha.  Hij  is  er  eveneens  vergezeld  van  de 
Bodhisattwa's  Awalokitecwara  (rechts)  en  Wajrapani 
(links) ;  hij  voert  dezelfde  mudra  en  zit  evenzeer  op 
Europeesche  wijze.  Er  zijn  natuurlijk  wel  verschillen  in 
de  voorstelling  op  te  merken,  bijv.  voert  Wajrapani  er 
zijn  traditioneele  utpala,  terwijl  het  Mendutsche  pendant 
geen  attribuut  voert;  ook  zitten  de  Bodhisattwa's  bui! e» 
den  tempel  en  in  den  Mendut  er  binnen.  Dit  laatste 
duidt  n.h.v.  cp  een  ietwat  gewijzigde  opvatting.  De 
Buddha  vormt  er  op  zichzelf  (dit  geeft  de  benaming  van 
de  miniatuur  ook  aan)  de  Trigarana ;  s)  in  den  Mendut 
vormen  zij  daarentegen  met  hun  drieën  de  Garbhadhatu- 
trits  van  de  drie  Toevluchten  (als  in  den  S.  H.  K.  b56) 
en  moest  vanzelf  aan  de  Bodhisattwa's  een  hoogere 
rang  werden  toegekend  nl.  (als  in  den  S.  H.  K.)  van 
Iha'è  in  Sambhoga-gedaante.  Indien  nu  bovenstaande 
veronderstelling  juist  is,  behoefde  de  Wajrapani  van  de 
trits  niet  duidelijker  gekarakteriseerd  te  worden,  daar 


i)     Grünwedel,  Mythologie  pag.  138. 

2)     FoucIht.   Etud«  1   pi.  III  sub  4  en  pag.   190  sub  8. 

Foucher,  Etude  I  pag.  89  en  r  ib  8,  wraar 

•  •■•l  mantraeren  cm  in  hun  plaats 
twee  :  aanbidden  zijn  getreden. 
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de  derde  van  de  trits,  waarin  de  voornaamste  de  Buddha 
is  in  dharmacakramudra,  en  de  rechter  acolyt  Awaloki- 
tegwara,  vanzelf  Wajrapani  moet  zijn,  temeer  wanneer 
hij  een  kirïtamakuta  draagt. 

Welke  goden  zijn  er  verder  in  den  tempelkamer  voor- 
gesteld geweest?  Vanzelfsprekend  zullen  zich  binnen  in 
de  cella  ook  de  overige  godheden  hebben  bevonden,  welke 
de  Sambhogakaya-openbaring  vormen;  voor  de  sakala- 
goden  van  den  Nirmanakaya  zal  uitteraard  op  den 
buitenwand  van  den  tempel  een  plaats  zijn  ingeruimd. 

Het  zal  niet  moeilijk  vallen  om,  aan  de  hand  van  het 
voorgaande,  zes,  in  het  systeem  passende,  Sambhogakaya- 
grootheden  aan  te  wijzen,  welke  de  ledige  nissen  in  de 
tempelkamer  zouden  kunnen  vullen.  Van  den  tweeledigen 
Sambhogakaya  is  de  Gar b /w*,dhatu-trits  reeds  in  de 
hoofdgroep  wedergevonden;  het  ligt  dus  voor  de  hand 
om  er  ook  naar  de  voorstelling  der  Wa/mdhatu-groot- 
heden,  het  andere  „aspect"  van  den  Sambhogakaya  te 
zoeken. 

In  de  twee  paren  gelijkwaardige  nissen,  aan  weers- 
zijden van  den  Buddha  in  de  zijwanden  geplaatst,  zullen 
de  vijf  Tathagata's  hebben  getroond  met  uitzondering 
van  Ratnasambhawa,  een  en  ander  naar  analogie  van  de 
hierboven  besproken  mandala's:  het  Sambhogakaya- 
achttal  wordt  in  zeven  goden  belichaamd,  de  Tathagata, 
wiens  eigenschappen  aan  den  Adibuddha  worden  toege- 
kend, wordt  niet  uitgebeeld.  Hoe  de  vier  Tathagata's 
over  de  zij  nissen  zijn  verdeeld  geweest,  laat  zich  slechts 
gissen;  naar  analogie  van  hetgeen  de  S.  H.  K.  leert,  zou 
men  de  Tathagata's-afsplitsingen  van  Loke§wara  aan 
7:ijn  zijde  en  die  van  Wajrapani  in  het  nissenpaar  naast 
hem  kunnen  verwachten  m.a.w.  Aksobhya  en  Wairocana 
(deze  treedt  immers  in  de  plaats  van  Ratnasambhawa) 
naast  Lokecwara  en  Amitabha  en  Amoghasiddhi  naast 
Wajrapani. 

In  de  beide  overblijvende  nissen  tegenover  de  hoofd- 
groep moet  een  godenpaar  hebben  gezeteld,  voornamer 
dan  de  Tathagata's,  echter  evenzeer  van  sakala-niskala 
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dimensie.  Wie  kunnen  het  anders  geweest  zijn  dan  de 
Sadaciwa-gedaante  van  den  Adibuddha  en  links  van  hem 
zijn  Tara,  de  Icchacakti?  In  den  Menduttempel  zijn  toch 
vermoedelijk,  evenals  in  de  Tj.  Djago,  de  drie  Verlos- 
singstara's  met  den  Sadaciwa  en  dén  Mahecwara  verte- 
genwoordigd geweest;  is  er  al  van  den  Sadaciwa  en  de 
Icchacakti  niets  overgebleven  dan  het  nissenpaar,  dat  op 
grond  der  groepeering  door  hen  zou  ingenomen  kunnen 
j  ijn.  den  Mahecwara  en  de  beide  lagere  Verlossingstüra's 
vinden  wij,  zooals  wij  aanstonds  zullen  zien,  cp  den 
buitenwand  uitgebeeld. 

Welke  goden  kunnen  in  het  pantheon  van  den  Mendut, 
dat  een  Adibuddha  bezit  in  het  karakter  van  Ratnasam- 
bhawa,  in  aanmerking  worden  gebracht  voor  den  Sada- 
ciwa en  zijn  Tara?  Indien  de  hypothese  van  de 
reconstructie  van  het  mantrabuddhistische  pantheon 
.luist  is,  is  dit  vraagstuk  niet  moeilijk  op  te  lossen;  de 
Sadaciwa  moet  er  dan  immers  een  demonische  gedaante 
zijn  van  den  Adibuddha,  dus  een  bhairawa-gedaante  van 
Ratnasambhawa !  Wie  kan  dit  anders  zijn  dan  de > gele 
Ja.mbhala  (Kuwera),  en  welke  Tara  past  er  beter  bij 
hem  dan  de  gele  Wasiidhara,  al  of  niet  in  demonische 
gedaante?  Dat  Jambhala  inderdaad  een  demonische  vorm 
is  van  Hari-Wisnu  —  voor  zoover  men  tenminste  van 
„demonisch"  kan  spreken  bij  den  wanstaltigen,  doch 
goedaardigen  rijksdomsgod  —  moge  blijken  uit  den  van 
Djokdjakarta  afkomstigen  vierarmigen,  bronzen  Ku- 
wera, ')  die  in  de  voorhanden  Kuwera's  karakteristieke 
attributen  (citroen  en  nakula)  en  in  de  achterhanden 
eakra  en  cankha  van  Wisnu  draagt.  Ook  de  door  Mar- 
tme  Tonnet  gedetermineerde  Kuwera,  een  der  noordelijke 
Lokapfila's  van  den  £iwatempel  der  Prambanan-groep 
voert  het  gevleugelde  cankha-attrilmut.  Jambhala  is  de 
üge,  want  vruchtbare,  Eridra  dw  wateren  (Jam- 
bhala-Jalendra),  met  den  dikk<  n  waterbuik,  symbool  van 
de  regenaanbrengende  zon,  van  de  regenzwangere  wolk, 


')     Rapp.  Oudh.  Onder*,  L012  pag.  61. 
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voortbrenger  (d.i.  bezitter)  van  regen,  van  honig,  van 
goud,  dus  van  rijkdom,  van  overvloed,  later  zelfs  van 
kinderzegen  en  daarom  cok  huwelijksgod.  En  zijn  cakti 
Wasudhara  (in  haar  demonische  gedaante  de  raksasï 
Jambhala)  is  een  buddhistische  Qrï,  de  Vruchtbaarheids- 
godin,  een  vorm  van  Wisnu's  cakti  Laksmï,  met  de 
korenaar  in  de  eene  hand  en  de  andere  in  de  mudra  van 
Ratnasambhawa ! 

Het  is  niet  onmogelijk,  dat  in  de  Mendut  haar  vier- 
armige  vorm  is  uitgebeeld  geweest  (evenals  de  door  Dr. 
Krom  in  het  Oudheidkundig  Verslag  van  1915  beschre- 
ven Javaansche  Wasudhara)  met  in  de  achterhanden 
rozekrans  en  boek,  als  het  ware  om  aan  te  duiden,  dat 
zij  in  de  Mendut  niet  alleen  aan  Wisnu,  doch  ook  aan 
Brahma  verwant  is.  Wie  weet  of  niet  zelfs  Jambhala 
in  zijn  achterhanden  dezelfde  attributen  hield  om  een 
gelijke  affiniteit  aan  te  geven!  Men  denke  daarbij  aan 
de  typische  overeenkomst  welke  cok  tusschen  Kuwera 
en  Manjucrï  bestaat;  dragen  zij  niet  beiden  het  halve- 
maan-priestermantel-sieraad  in  den  nek?'1) 

Beschouwt  men  thans  de  uitbeeldingen  in  het  voor- 
portaal van  de  Tjandi  Mendut,  in  het  tempelinwendige 
dus  en  toch  nog  niet  in  het  allerheiligste  aangebracht 
en  bedenkt  men  daarbij,  dat  dergelijke  groepen  nooit 
geheel  losstaan  van  het  overige  beeldwerk  in  het  tempel- 
gebouw !  Door  hun  plaatsing  in  het  voorportaal  boven  de 
gewcne  sakala-godenwereld  gesteld  (voor  welke  immers 
slechts  op  den  buitenwand  een  plaats  is)  en  toch  nog 
niet  tot  het  hoogste  deel  van  het  pantheon  gerekend, 
immers  nog  in  menschelijke  gedaante,  nog  niet  geheel 
verlost,  doch  reeds  de  geneugten  van  het  guddha-stadium 


!)  Maiïjucrï's  demonische  gedaante  is  gewoonlijk  de  blauwe 
Yamari;  aan  hem  worden  dan  echter  overwegend  Indra-Aksobhya's 
eigenschappen  toegedacht.  Voor  zoover  hem  vredige  Brahma- 
kwaliteiten  blijven  toegekend,  is  zijn  demonische  gedaante  de  gele 
.",  die  echter  op  zijn  beurt  weer  zoo  „demonisch"  kan  worden 
voorgesteld,  dat  niet  meer  een  Ratnasambhawa,  doch  slechts  een 
Aksobhya  in  zijn  tiara  past.   (vgl.  Foucher  Etude  II,  51  en  53). 
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smakend  onder  leiding  van  den  Sadaciwa  en  de  Iccha- 
eakti,  treft  men  er  de  portretbeelden  aan  van  den 
Oprichter  des  tempels,  uitgebeeld  als  Pa&eika,  den 
opperbevelhebber  wel  is  waar,  doch  slechts  een  dienaar 
van  Kuwera  en  van  zijn  Echtgenoote  als  Har  Ui,  als  een 
meer  bescheiden  gedaante  van  Wasudhaia  of  Jam- 
bhala.  l) 

Mag  dit  niet  een  aanwijzing  te  meer  zijn,  dat  de  ware 
Sadaciwa  en  de  ware  Icchacakti  in  de  tempelkamer  uit- 
gebeeld zijn  geweest  als  de  Yidam  Jambhala  en  als 
Wasudhara? 

Op  den  btdtenwand  zullen  uitteraard  de  sakala-goden 
worden  aangetroffen  en  wel,  als  tegenhangers  van  het- 
geen het  tempelinwendige  geeft  te  aanschouwen  (nl.  de 
manlijke  Sambhogakaya-openbaring  met  den  Sadaciwa 
en  diens  Qakti),  de  manlijke  Nirrniüiak&ya  met  den 
Muliecirara-Cuddhawidtia.  en  zijn  beide  Cakti's,  zij  het, 
dat  men  dit  paar  Kriya-  en  Jnana-  of  Jnana-  en 
ïoga-cakti's  wil  heeten.  Uitteraard  moet  de  laagste  van 
de  beide  t.w.  dé  Kriya-  (of  in  het  andere  paar  de  Jnana-) 
cakti  op  den  wand  worden  aangetroffen,  die  bij  een  tem- 
pelomgang volgens  de  pradaksina  het  eerst  wordt  waar- 
genomen. 

Inderdaad  vindt  men  op  den  buitenwand  één  staande 
manlijke  godheid  als  hoofdfiguur  op  de  voornaamste 
plaats  (feto  1)  en  aan  weerszijden  van  hem  op  de  beide 
andere  hoof dpaneelen  twee  vrouwelijke  2)  figuren  (foto's 

!)  Vgl.  Oudh.  Verslag  1919,  betreffende  deze  interpretatie 
der  z.g.  Kuwera-  en  Harïtï-tafereelen.  In  het  betrekkelijke  opstel 
ü  blijkbaar  niet  voldoende  tot  uitdrukking  gekomen,  dat  het  niet 
in  'schrijvers  bedoeling  heel'  □  om   aan  te  toonen,  dat  het 

manlijke  beeld  niet  een  Kuwera  noch  een  andere  godheid  zou  voor- 
stellen, doch  wel  om  er  de  aandacht  op  te  vestigen,  dat  men  li in- 
zeer  nadrukkelijk  met  PORTRETBEELDEN  te  doen  heeft. 

2)  Dr.  Krom  heeft  do  mogelijkheid,  dat  ''o  uitgebeelde  godheid 
iminlijk  xou  zijn,  onder  <!<•  oo  i  ft,  maar  la  evenal 

dit  beeld  h  hebben,  geneigd  hel  voor  e  te  houden, 

ondanki  den  onvrouweltyken  borstband,  echter  vooral  op  grond  van 

4e  Tjandi  Mfendoet"  van  Kt 

duidelijk  vrouwelijk. 


Foto  1. 


Mahegtoara-Quddhawldya  {Gaganagartfd). 
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2  en  3).  En  tusschen  deze  drie  hoofdfiguren  in  en  aan 
beide  zijden  van  den  tempelingang  vindt  men  er  de  ,,acht 
Bodhisattwa's",  de  Nirmanakaya-achtgroep  vormend. 

De  Mahecwara-Quddhawidya  is,  zcoals  verwacht  kon 
worden,  een  Lokecwara.  Hij  draagt  in  de  achterhanden 
rozekrans  en  boek,  welke  attributen  eveneens  worden 
aangetroffen  in  de  achterhanden  van  de  beide  Verlos- 
singstara's  op  de  hoofdpaneelen  der  zijwanden.  In  de 
Imker  voorhand  houdt  hij  een  roode  lotus  en  de  afge- 
broken rechter  vermoedelijk  in  waradamudra.  Links  van 
hem  is  bovendien  een  wij  waterkan  afgebeeld  op  een 
lotus,  die  naast  zijn  troon  opbloeit.  Dat  hij  niet  de  ge- 
wone Padmapani  x)  zal  zijn,  doch,  als  een  volledig  toe- 
geruste Schepper,  tevens  het  karakter  most  hebben  van 
Manjucrï,  of  juister,  dat  hij  een  Manjugrï  (Wisnu)  moet 
zijn  in  de  gedaante  van  Padmapani  (Brahma)  —  immers 
een  sakala-gedaante  van  den  Adibuddha,  die  een  Wisnu 
is  met  Brahma-eigenschappen  —  dat  hij  om  buddhistisch 
Ce  spreken  een  (gele?)  Gciganaganja  moet  zijn,  die  waar- 
schijnlijk een  Aksobhya  2)  in  de  coiffure  heeft  gevoerd, 
zal  aanstonds  ter  sprake  worden  gebracht  bij  de  determi- 
natie van  de  acht  Bodhisattwa's,  die  hem  als  een  echten 
Mahecwara  vergezellen.  Wie  de  aan  weerszijden  van  hem, 
op  door  leeuwen  en  olifanten  gedragen  tronen,  onder 
bodhiboomen  zetelende  Tara's  voorstellen,  is  niet  met 
zekerheid  te  zeggen,  daar  zij  alle  attributen  missen.  Ver- 
moedelijk zullen  het  de  eenvoudige  vormen  zijn  van  de 
op  beide  zijwanden  van  den  tempel  uitgebeelde  Verlos- 
singstara's. 

Welke  zijn  deze  Verlossingstara's?  Aangezien  de 
Icchagakti  Wasudhara  niet  slechts  den  aard  doch  ook  de 
kleur  heeft  van  den  (Adi)buddha,  zoo  zullen,  om  binnen 


1)  Zijn  Cakti'.s  zijn  dus  niet  de  hem  dan  vergezellende  Tara 
(groen)  en  Bhrkutï   (wit  of  geel). 

2)  Noodzakelijk  is  dit  echter  blijkbaar  niet,  als  men  bedenkt, 
dat  Amoghapaca  ondanks  den  Amitabha  in  den  haartooi  voor  een 
Gaganagaiija  kon  worden  aangezien. 
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de  grenzen  van  de  kleurentrits  te  kunnen  blijven,  de  beide 
andere  Verlossingstara's  eveneens  kleur  en  aaid  moeten 
hebben  van  de  overige  Jina's  van  den  Garbhadhatu 
m.a.w.  zal  de  laagste  in  rang  blauw  zijn  en  den  aard 
van  Aksobhya-Wajrapani  bezitten  (deze  zit  immers 
links  van  den  Buddha  en  is  dus  lager  in  rang,  dan  de 
rechts  van  hem  tronende  Amitayus-Awalokitecwara)  en 
zal  de  andere  wit  zijn  en  den  aard  van  Amitabha  hebben. 
Dat  deze  hypothese  met  de  werkelijkheid  overeenstemt 
is  met4  betrekking  tot  laatstgenoemde  Tara  buiten  twij- 
fel; zij  is  immers  op  den  Mendutwand  uitgebeeld  als  (de 
vitte)  Cunda,  zooals  Foucher  reeds  heeft  vermeld.  Deze 
mystieke  vorm  van  Pandara  wordt  er  zelfs,  zooals  nader 
zal  worden 'aangetoond,  aangetroffen  in  het  Paradijs  van 
Amitayu's,  in  het  gelukzalige  Sukhawatï.  Men  zal  dus 
voorloopig  wel  mogen  aannemen  dat  de  derde  Tara  —  d.i. 
de  meest  actieve  Tara,  die  volgens  siddhantistische  be- 
grippen den  eersten  stoet  geeft  tot  de  Verlossing,  immers 
die  de  ziel  uit  den  Kewala-staat  sleurt  —  inderdaad  een 
\orm  moet  zijn  van  Locana  en  wel  in  haar  mystieke 
gedaante  van  Ekajata.  J)  De  Verlossingstrits  zou  dan 
in  den  Mendut  gevormd  zijn  uit  de  mystieke  gedaanten 
van  Mamakï  (nl.  Wasudhara),  Pandaia  (nl.  Cunda)  en 
Locana  (nl.  Ekajata)  en  dus  overeenkomen  met  de  trits 
der  Astamï  Wrata  Widhana  en  die  bij  Vallée  Poussin 
vermeld  (zie  pag.  25  hiervoor),  zij  het  ook  in  andere 
rangorde. 

Beschouwen  wij  de  beide  mystieke  DewI's  van  nader- 
bij en  vangen  wij  aan  bij  de  £uddhawidy&cakti,  die  btf 
een  ommegang  volgens  de  pradaksmfi  het  eerst  aan  de 
beurt  komt  (foto  2).  Van  deze  actieve,  immers  achtarmig 
uitgebeelde,     doch     vredig    zittende     Tara.     ,,qui     fait 


')    Zij  behoeft  neen  (  .in  rozekrana 

tden  houdt  (zooal  ■>,  evenmin  :ils 

li  I  ftrt  een  (  (vgl.  Pouchi  r  Etude  I ' 

oek  en 
rozekrana  vooi). 


Foto  2. 


guddhatvidya-gakti   (Ekajati ?). 


Foto  3. 


Mdiirrinini  .•<//,//  [Gunda). 
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reprendre  haleine  et  confience  au  fidele"  is,  voor  zoover 
bekend,  geen  geheel  identieke  „geëtiketteerde"  afbeelding 
bekend,  zoodat  elke  naamgeving  voorloopig  slechts  op 
gissing  moet  berusten.  Zij  is  blijkens  hare  attributen 
echter  een  echte  Quddhawidya^akti ;  zij  is  immers  voor- 
zien van  de  kenmerkende  emblemen  van  het  Quddhawi- 
dya-drietal :  in  de  achterhanden  rozekrans  en  boek  van 
Brahma,  in  twee  linkerhanden  ankuca  en  (vermoedelijk) 
paga  van  Ciwa,  in  de  twee  overeenkomstig  rechterhanden 
cakra  en  <;ahkha  van  Wisnu  en  bovendien  houdt  zij  nog  — 
als  het  ware  cm  vooral  haar  Indra-Aksobhya  aard 
te  accentueeren  —  wajra  en  donderbijl  van  Indra  in  het 
overblijvende  handenpaar.  Mag  het  in  een  éénige  haar- 
streng  —  in  een  eka  jata  —  eindigend  kapsel,  welke 
jata  bovendien  nog  bekroond  wordt  door  een  waj ra- 
knop,  mede  een  aanwijzing  vormen  dat  de  bedoelde  Tara 
een  gedaante  is  van  Ekajata?  Is  zij  een  buddhistische 
Durga  ,,partaking  of  the  nature  of  Brahma,  Qiwa  and 
Wisnu?"  Is  zij  Guhyecwarï,  incarnatie  van  de  Dharma- 
dewï,  van  de  buddhistische  Jnanagakti,  ,.that  mysterious 
Prajna,  as  Guhyecwarï,  bom  by  the  will  of  Manjudewa 
....  the  personification  of  desire  (om  te  worden  verlost 
uit  den  Kewalastaat!)  ....  praised  by  Brahma,  Wisnu 
and  Qiwa,  who  in  Durga,  the  giver  of  boons,  was  mani- 
fested  ....?"  i) 

De  Mahecwaracakti  Cunda,  (foto  3)  de,  in  dhyana- 
mudra  (de  buddhistische  Yogahouding  der  handen)  ge- 
zeten Yogagakti,  troont. op  een  door  een  naga  en  een  nagï 
gedragen  lotus  en  heeft  naast  zich  twee  Bodhisattwa's 
die  eveneens  op,  in  een  lotusvijver  drijvende,  open 
lotussen  gezeten  zijn.  Dit  paneel  geeft  n.h.v.  een  typische 
voorstelling  van  een  der  tallooze  lotusmeren  van  Sukha- 
watï,  waarop  telkens  drietallen  van  lotusbloemen  drijven 
en  aan  de  oevers  waarvan  juweelenboomen  groeien.  De 
laatste  vinden  wij  eveneens  op  dit  paneel  terug,  links 


i)   -Sylvain  Levi,  Nepal  I  pag.  376-377  en  As.  Res.  XVI  128 
pag.  460  sub  6. 
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en  rechts  van  het  drietal  afgebeeld  en  gekarakteriseerd 
door  de  juweelenzakken  aan  den  voet  ervan  en  het  éene 
juweel  in  den  top;  ook  de  traditioneele  „eenden,  ganzen 
en  zwanen"  kan  men  erin  terugvinden.  De  middelste 
boom,  de  Bodhiboom,  waaruit  bovendien  duidelijk  zicht- 
baar klokken  en  in  bloemen  eindigende  linten  afhangen, 
overschaduwd  door  de  hemelsche  parasol,  waarboven 
weer  een  versierde  ghanta  zweeft,  geeft  nog  duidelijker 
weer,  dat  niet  alleen  de  daarin  huizende  scharen  van 
verschillende  zoet  kweelende  vogels  de  verrukkelijke  ge- 
luiden verwekken,  waarmede  Sukhawatï  vervuld  is,  doch 
ook  dat  de  juweèlenboomen  zelf  welluidende  klanken 
voortbrengen,  wanneer  zij  door  den  wind  worden  bewo- 
gen. Boven  deze  boomen,  die  altijd  in  bloei  staan  en 
versierd  zijn  met  „beautiful  ornaments,  precious  jewe's, 
gelden  chains,  strings,  garlands,  flowers  and  covered 
with  nets  of  bells",  ....  „some  musical  instruments" 
die  spontaan  muzikale  tonen  voortbrengen  „are  hung 
up  in  the  open  sky  like  the  jewelled  banners  of  heaven". 
Symboliseeren  de  naga  en  de  nagï,  die  op  het  paneel  de 
lotus  van  Cunda  dragen,  niet  de  schatten-bewaarders  van 
de  juweelenmeren?  En  zijn  de  gesloten  lctusknoppen,  die 

op  het  meer  drijven  niet  de  verblijfplaatsen  der  twij- 

i 

felaars,  „dwelling  within  the  calyx  of  excellent  lotus- 
flowers,  deprived  of  seeing  Buddha's,  of  hearing  the 
Law  ....  during  f ive  hundred  years  ?"  Instede  van  Ami- 
tayus  met  de  Bodhisattwa's  Mahastamaprapta  en 
Awalokitecwara,  zien  wij  op  den  Mendut  Cunda  (zyn 
£akti?)  tusschen  twee  onbekende  godheden  (dezelfde  als 
juist  vermeld?)  zitten,  een  der  tallooze  andere,  op  lotus- 
sen in  de  juweelenmeren  van  Sukhawatï  drijvende,  drie- 
lallrn  vormend.  l) 

•I  licht  is  men  geneigd  op  den  buitenwand  ook  te 
'i    naar  een   plaats  voor  de  ontvouwing  van  den 


i)     V«l.  „Sacred  Booki  of  the  East  M.ix.  Buddhisl  Bfah&yaaa 

L894.  Sukhav.iti-vyüha,  de  II' 
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Quddhawidya  m.a.w.  voor  de  laagste  buddhistische 
sakala-trits,  door  den  Mahecwara  geschapen:  Brahma, 
Wisnu  en  Qiwa.  Deze  triade  is  echter  voor  zoover  bekend 
op  Java  steeds  uitgebeeld  geweest  in  afzonderlijke  tem- 
pels en  vormde  daarvan  de  hoofdgoden.  Op  deze  wijze 
werd  de  overgangsschakel  gevormd  naar  het  hinduïsti- 
sche pantheon  en  kon  de  mantrabuddhist  zich  inbeelden, 
dat  het  hinduïsme  de  „lagere"  godsdienst  was,  langs 
welke  men  moest  opklimmen  om  in  ware  geheimleer  van 
het  „buddhisme"  te  kunnen  doordringen.  Staat  niat  nog 
in  Bali  de  brata  van  een  buddhistisch  priester  hooger 
in  aanzien,  dan  die  van  een,  die  slechts  de  caiwa-wijding 
ontving?  Tot  dergelijke,  tot  nog  toe  voor  hinduïstische 
tempels  gehouden,  mantrabiiddhistische  bouwwerken  be- 
hooren  de  in  de  nabijheid  van  buddhistische  tjandi's  vaak 
aangetroffen  „hinclutempels",  zcoals  bijv.  de  Tj.  Pram- 
banan  in  de  omgeving  van  den  Tj.  Sewoe.  Troonde  in 
den  laatste  de  Qiwabuddha  als  hoofdgod,  in  de  Pramba- 
ran  vormde  cok  Qiwa  het  hoofd  van  de  trits. 
Uitsluitend  op  grond  van  dit  verband  is  wellicht  te 
verklaren,  waarom  de  hinduïstische  Lokapala's  op  den 
buitenwand  der  tempels  in  buddhistische  aankleeding 
worden  aangetroffen. 

Op  dezelfde,  wijze  als  hierboven  voor  den  Mendut  is 
geschied,  zou  men  zich  in  de  meeste  middenjavaansche 
buddhistische  tempels  de  oorspronkelijke  goden  kunnen 
terugdenken;  men  zou  althans  volgens  het  gereconstru- 
eerde godensysteem  in  die  tempels  ongedwongen  groepen 
kunnen  samenstellen.  Waar  echter  meestal  behalve  de 
plaats  aanduidende  nissen  niets  meer  van  de  beelden 
zelve  over  is,  blijft  de  reconstructie  vanzelfsprekend 
zuiver  hypothetisch. 

Beschouwen  wij  ter  illustratie  eens  even  ,de  beide 
Tjandi's  Placsan.  Van  het  beeldwerk  treffen  wij  niet 
anders  aan  dan  de  acht  Bodhisattwa's  of  overblijfselen 
ervan,  paarsgewijze  verdeeld  over  het  voorportaal  en  de 
drie  binnencella's.  (vgl.  bijgaande  plattegrond).  In  elk 
der  binnenruimten  treft  men  bovendien  drie  onbezette 
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plaatsen  aan,  één  vóór  den  voornaamsten  wand  en  één 
nis  in  elk  der.  zijwanden.  De  beide  tempels  —  waarvan 
wellicht  de  bovenverdieping  van  den  zuidelijken  als  mon- 
niken- en  die  van  den  noordelijken  als  nonnen  verblijf 
was  ingericht  —  zijn  overigens  geheel  gelijk  van  bouw; 
slechts  duiden  de  behouden  gebleven  basreliefs,  waarop 
ir  den  zuidelijken  tempel  uitsluitend  mannen  (de  vorst 
en  de  priesters?)  zijn  uitgebeeld  en  in  den  anderen 
slechts  vrouwen  (vorstinnen  cf  priesteressen)-  waar- 
schijnlijk op  een  godenbevolking,  waarvan  in  den  tempel 
met  de  mannenportretten  het  manlijke  en  in  den  ande- 
ren 1)  het  vrouwelijke  element  zal  vertegenwoordigd 
geweest  zijn. 

De  centrale  beelden  der  drie  cella's  in  den  eersten 
tempel  zullen  natuurlijk  de  Adibuddha  en  zijn  beide  Gar- 
bhadhatu-afsplitsingen  zijn  geweest.  In  de  bei  de7 'zij  nis- 
sen in  Buddha's  cella  zullen  getroond  kunnen  hebben 
zijn  beide  andere  afsplitsingen:  aan  zijn  rechterhand  de 
Sadaciwa  en  links  de  Mahegwara.  In  de  twee  nissen  der 
nevencella's  zullen  de  Tathagata-afsplitsingen  van  de 
hoofdbeelden  dier  cella's  hebben  gezeteld;  de  vijfde 
Tathagata  is  weer  niet  uitgebeeld.  Wie  de  verschillende 
goden  geweest  kunnen  zijn,  is  uitteraard  geheel  afhan- 
kelijk van  den  aard  van  den  Adibuddha  van  het 
uitgebeelde  pantheon.  Dat  in  de  centrale  cella  bij  de 
gegeven  oplossing  niet  uitsluitend  elementen  van  dezelfde 
„dimensie"  behoeven  getroond  te  hebben,  blijkt  al  uit 
de  aanwezigheid  van  twee  der  acht  Bodhisattwa's  in  de 
cella  van  den  Adibuddha;  de  groepeering  in  de  Tj. 
Plaosan  is  blijkbaar  niet  als  in  den  Mendut  naar  de 
openbaringslichamen,  doch  naar  de  afsplitsingsgroepen 
geschied. 

In   den  goddimn  tempel  zouden   de  overeenkomstige 
Dewï's  kunnen  hebben  gehuisd.  Van  de  vijf  Tathftj 
dewl  »•  wederom  slechts  vier  uitgebeeld;  ook  van 

de  drie  Verloeslngscakti's  en  de  drie  Garbhadhfttutfirfi's 


')     Behoudens  de  acht  man  W  ftttwa'i. 
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kunnen  er  gezamenlijk  slechts  vijf  zijn  vertegenwoor- 
digd geweest.  Vanzelfsprekend  zal  dan  wel  de  Adicakti 
een  tweeëenheid  hebben  gevormd  met  de  Icchacakti,  dus 
in  de  centrale  cella  de  trits  hebben  getroond  van 
Adicakti  met  de  Yoga-  en  Jnanagakti's. 

Thans  rest  nog  de  determinatie  van  de  acht  „Hooge 
Bodhisattwa's"  zelf,  zooals  zij,  staande  op  den  Mendut- 
buitenwand,  den  Mahe§wara-Quddhawidya  met  zijn  beide 
Qakti's  omgeven.  Van  deze  reeks  van  acht  „Buddha's 
der  Toekomst,  te  beginnen  met  Maitreya  en  eindigend 
met  Samantabhadra"  (S.  H.  K.  a9)  is  er  helaas  éen 
geheel  teniet  gegaan,  zoadat  niet  meer  kan  worden  na- 
gegaan, welk  attribuut  die  godheid  heeft  gevoerd. 
Gelukkig  is  echter  in  de  eveneens  nagenoeg  volledig 
bewaard  gebleven  series  der  acht  Hooge  Heeren  van  de 
beide  Tj andi's  Plaosan  (in  het  bijzonder  in  die  van  den 
noordelijken  der  tempels)  een  compensatie  voor  dit  gemis 
te  vinden. 

Zooals  hierboven  reeds  meerdere  malen  aan  bekende 
mandala's  is  gebleken,  is  de  Leider  der  acht  Bodhi- 
sattwa's (de  Hoogste,  de  Essence  van  den  Nirmanakaya) 
steeds  een  vorm  van  Awalokitecwara,  echter  wellicht 
nooit  in  zijn  eenvoudigsten  vorm  van  Padmapani,  doch 
steeds  als  Sudhanakumara,  als  Yaksamalla,  of  als  een 
andere,  in  het  bijzonder  voor  deze  dubbelfunctie  van 
Mahegwara-Quddhawidya  geschikte,  gedaante. 

In  het  pantheon  van  den  Mendut  nu  wordt  vermeend, 
dat,  waar  hij  de  sakala-gedaante  moet  vormen  van  den 
Adibuddha  met  den  aard  van  den  gelen  Zonnegod,  van 
Brahma-Wisnu,  van  den  vredigen  Indra,  van  Ratnasam- 
bhawa,  hiervoor  Awalokitecwara's  Gaganaganja-gedaan- 
te  is  gebezigd.  Dat  Gaganaganja  aan  de  gestelde  eischen 
voldoet,  moge  zoo  goed  als  dit  uitvoerbaar  is,  aan  de  hand 
van  het  weinige  dat  van  dien  Bodhisattwa  bekend  is, 
aangetoond. 

Dat  hij  naar 'het  uiterlijk,  d.w.z.  naar  gedaante  en 
attributen,  veel  van  Awalokitecwara  moet  hebben,  mag 
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wel  volgen  uit  de  verwisseling,  welke  tusschen  de  beide 
goden  mogelijk  blijkt  in  de  bekende  series  van  acht.  Nu 
eens  ontbreken  nl.  Gaganaganja,  *)  dan  weer  Awaloki- 
tecwara 2)  in  de  opsomming.  Ook  in  de  op  foto  4  geheel 
symbolisch  uitgebeelde  serie  van  acht  Bodhisattwa's  (met 
inbegrip  van  hun  Leider  negen),  waar  Awalokitecwara 
in  zijn  gedaante  van  Amoghapaca  de  aanvoeder  is  (hij 
is  immers  de  eenige  van  de  negen  die  als  godheid  — 
niet  als  symbool  —  is  uitgebeeld)  behoort  Gaganaganja 
en  niet  (nogmaals)  Awalokitecwara  tot  het  achttal;  dit 
idee  wordt  verstrekt  door  Wilson's  mededeeTing,  3)  dat 
„of  the  nine  Bodhisattwas  ....  all  but  the  first  (d.i. 
Awalokitecwara)  manifested  portions  of  themselves 
under  some  visible  but  inanimate  shape".  Het  lotus- 
symbool, dat  in  de  hiernevens  afgebeelde  Nepaleesche 
reliekhouder,  welke  is  opgebouwd  uit  de  zg.  astamangala, 
de  acht  geluksteekens,  tevens  symbolen  der  acht  Bodhi- 
sattwa's, wordt  aangetroffen,  is  dus  dat  van  Gagana- 
ganja en  niet  van  Awalokitecwara. 

Het  centrum  van  den  reliekhouder  (één  van  een 
paar)  -1)  wordt  gevormd  door  het  criwatsa-symbool  van 
Maitreya  (volgens  de  S.  H.  K.  de  „eerste"  in  de  opsom- 
mingen der  acht  volgelingen  van  den  Leider),  waarin  het 
Hoofd  als  Amoghapaca  5)  is  afgebeeld.  Het  geheel  heeft 


!)  Rgyut  9  van  c'en  Kanjur;  Csoma  de  Körös,  J.  A.  S.  of 
Bengal  I  1833  en  Mahawairocana  Sütra  bij  De  Visser,  The  Bodhi- 
sattwa  Ti  Tsang,  Ost  Asiat.  Zeitschr.  II  pag.  193. 

2)     Dharmasamgraha  XII. 

:})     Works  II  pag.  15  noot  1. 

*)     Op  de  achterzyYe  van  den  andere  is  evenee'i  :ipaga 

als   centrale   figuur   uitgebeeld.   Op   het   deksel    ervan    (zie   foto 
links  onderaan)  is  i  »p  de  achterzijde  van  het  afgebeelde 

exemplaar   Awalokitecwara   voorgesteld    in   zii 

te   als  Amogha   Wawrtlia   '!.i.   \«  iche  over- 

!l   J.    K'.    A.   S.   18!*!    p  b   13)    „Juweel 

van  df   chalkiiiirr  v;m    bei    Ilcrlal". 

6)    G  tfythologle   Hg.   L06  pag.   L42.   Amoghapa< 

te  gewone  aitrlbul  word!   In  <i  i  pli  ata 

aea  gehoui 


Foto  4. 


wètitr.a 

ML 


Xopulcrsvhc  reliekhouda 
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den  vorm  van  een  op  een  lotuskussen  geplaatsten  tuij- 
waterkan,  het  symbool  van  Wajrapani.  De  wij  waterkan 
wordt  overschaduwd  door  de  parasol  l)  van  Samanta- 
bhadra,  de  laatste,  die  de  reeks  van  acht  afsluit,  als  in 
de  S.  H.  K.  (a9).  Van  beneden  te  beginnen  treft  men 
er  aan:  de  visschen  van  Sanvaniwaranawiskambhin  om 
het  Maitreya-symbool,  daarboven  de  samengebonden 
(tweede)  parasol  van  Ksitigarbha,  bekroond  met  de  lotus 
van  Gaganagaüja,  den  mond  van  de  kan  vormende, 
waaruit  de  vliegenkivasten  van  Manjucrï  afhangen  en 
welke  afgedekt  is  met  de  schelp  van  Khagarbha. 

Dat  Gaganaganja  tevens  eigenschappen  kan  bezitten 
van  Manjugrï  moge  wel  blijken  uit  de  reeds  vermelde 
omstandigheid,  dat  hij  in  Nepal  geldt  voor  een  emanatie 
van  Aksobhya,  die  mede  de  spiritueele  vader  is  van 
ManjuQrï.  In  dit  verband  verdient  een  bij  Foucher  2) 
afgebeelde  en  door  hem  Awalokitecwara  gedoopte  god- 
heid onze  bijzondere  aandacht.  Het  is  m.i.  een  zeer  ty- 
pische Gaganaganja-voorstelling,  (wellicht  nog  een 
overgangsvorm)  immers  behalve  de  gewone  Amitabha- 
figuur  in  de  coiffure,  vertoont  het  beeld  boven  op  den 
haartooi  tegen  de  lichtschijf  achter  het  hoofd  bovendien 
voy  een  Aksobhya,  als  ware  het  de  afbeelding  van  een 
tweeden  spiritueelen  vader.  De  laatste  is  grooter  nog  van 
afmeting  dan  Amitabha,  waarmede  n.h.v.  gezegd  wil 
zijn,  dat  Aksobhya  als  de  eigenlijke  spiritueele  vader  van 
dezen  naar  Awalokitegwara  geadapteerden  Manju§rï 
moet  worden  opgevat.  De  attributen  van  de  voorhanden 
zijn  gelijk  aan  die  van  het  Mendutsche  beeld;  zelfs  de 
waterkan  staat  er  eveneens  op  de  lctus  links  van*  het 
beeld,  welke  uit  dezelfde  plant  voortkomt  als  de  lotus, 
die  als  attribuut  wordt  gevoerd. 


!)  Wilson  As.  Res.  XVI  noot  8  pag.  460  geeft  als  symbool 
voor  Samantabhadra  een  dhwaja.  Volgens  Hodgson,  Notice  on 
Buddhist  Symbols  J.  A.  R.  S.  1860  plaat  II  is  dit  ook  wel  een 
parasol. 

2)  Etude  I  fig.  12.  Duidelijker  afbeelding  bij  Waddell  J.  R. 
A.  S.  1894  pi.  III. 
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Men  zou  nog  kunnen  denken,  dat  op  den  Mendutwand 
een  eenvoudige  vorm  van  Amoghapaca  is  voorgesteld; 
reeds  is  hierboven  uiteengezet  hoe  licht  Amoghapaca-  en 
Gaganagaii  ja-voorstellingen  met  elkaar  verwisseld  kun- 
nen worden.  Zijn  aan  den  eerste  de  spiritueele  vaders 
Amitabha  en  Wairocana  toe  te  schrijven  en  eigenschap- 
pen van  Amoghasiddhi,  van  den  tweede  zijn  het 
Aksobhya  en  Amitabha,  terwijl  hij  eigenschappen  bezit 
van  Ratnasambhawa.  Aangezien  nu  in  den  Mendut  een 
sakala-emanatie  moet  zijn  uitgebeeld  van  den  op  aarde 
predikenden  Cakyamuni  met  den  Ratnasambhaiva-aard 
en  niet  van  den  verborgen  Prediker  in  het  Tusita-verblijf , 
die  het  karakter  heeft  van  Amoghasiddhi,  wordt  de 
voorkeur  gegeven  aan  een  Gaganagaii  ja-gedaante  voor 
den  Mendutschen  Mahecwara. 

Alvorens  de  acht  Bodhisattwa's  zelf  aan  een  nadere 
beschouwing  te  onderwerpen  —  voor  zoover  dit  noodig 
is  na  de  verhandeling  van  Dr.  Krom  —  is  het  voor  een 
richtige  beoordeeling  gewenscht  te  weten,  welke  hunne 
onderlinge  verhouding  is. 

Het  ligt  voor  de  hand  om  te  veronderstellen,  dat  zij, 
die  de  Nirmanakaya  vormen,  de  spiritueele  zonen,  im- 
mers de  emanatie,  zijn  van  de  in  de  tempelkamer  eertijds 
voorgestelde  Sambhogakaya  van  de  acht  Buddha's  t.w. 
van  de  drie  Jina's  en  de  vijf  Tathagata's. 

Dit  vindt  in  zooverre  bevestiging  in  de  mededeeling 
van  Wilsön,  J)  dat  de,  in  Nepal  als  zoodanig  bekende, 
spiritueele  vaders  dezer  Bodhisattwa's  worden  gevormd 
door  de  vijf  Dhyanibuddha's,  Waarvan  er  drie  tweemaal 
worden  vermeld.  Groepeeren  wij  aan  de  hand  daarvan 
de  acht  Bodhisattwa's  bijv.  naar  de  Japansche  indeeling 
der  Jina's  en  Tathagata's,  dan  verkrijgen  wij  het 
volgende:  Samantabhadra,  Awalokita  en  Wajrapfini  zijn 
zonen  der,  met  (Mahfi)wairocana,  Amitabha  on  Akso- 
eljjkstaande  Jina's  Buddha,  Lokegwara  en 
asattwa,   terwijl    <!»•    vijf   overige   t.w.    Maitreya, 


I)     A  .   X\  I  .  noot  5. 
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Khagarbha,  Manjucrï,  Ksitigarbha  en  Sarwaniwarana- 
wiskambhin,  de  mystieke  doubletten  blijken  te  zijn, 
onderscheidenlijk  van  het  eerstgenoemde  drietal  en  van 
Ratnapam'  en  Wicwapani,  de  vijf  gewone  Dhyanibodhi- 
sattwa's.  Bij  een  groepeering  naar  Mendutsche  verhou- 
dingen, dus  wanneer  de  Adibuddha  een  Ratnasambhawa- 
aard  heeft,  zullen  vermoedelijk  Samantabhadra  en 
Manjucrï  in  gemelde  serie  van  plaats  moeten  verwis- 
selen; Manjugrï  wordt  dan  als  de  sakala-emanatie  van 
Ratnasambhawa  en  Samantabhadra  (met  het  waj ra- 
attribuut en  het  olifant-rijdier)  als  de  mystieke  doublet 
van  Wajrapani  beschouwd,  (vgl.  pag.  567-568  te  voren). 
Vcor  de  determinatie  der  verschillende  Bodhisattwa's 
kan  men  uitgaan  van  hun  geëigende  attributen,  zoo  deze 
vaststaan;  anders  moet  hun  naam  worden  vastgesteld 
naar  de  plaats,  die  zij  gewoonlijk  innemen  in  de  groeps- 
gewijze voorstellingen  of  tenslotte  naar  de  beteekenis  van 
het  gevoerde  attribuut.  Zoo  voert  bijv.  geen  der  zeven 
behouden  gebleven  Bodhisattwa's  een  roode  lotus  (zonder 
meer)  als  attribuut  of  draagt  een  Amitabha  in  den 
haartooi.  Toch  zal  een  van  hen  Awalokite§wara  moeten 
voorstellen.  Hoewel  niet  uitgesloten,  zou  het  wel  toevallig 
zijn,  als  dit  juist  bij  de  verloren  gegane  godheid  het  geval 
geweest  zou  zijn.  Er  is  echter  nog  het  andere  middel 
om  Awalokitecwara  uit  de  acht  goden  uit  te  vinden  en 
dat  is  door  hem  op  zijn  geëigende  plaats  te  zoeken.  In 
den  regel  zal  hij,  die  met  Wajrapani  de  voornaamste 
plaats  inneemt,  !)  ook  met  dezen  Bodhisattwa,  aan 
weerszijden  van  het  hoofdbeeld,  waaromheen  de  acht- 
groep  is  geplaatst,  moeten  worden  gezocht.  2) 

In  de  beide  tjandi's  Plaosan   (vgl.  bijgaande  platte- 


!)  Rgyut  9  v.d.  Kanjur,  vert.  Csoma  de  Körös.  Terwijl  alle 
Bodhisattwa's  na  bekomen  vergunning  van  Wairocana  hun  eigen 
mantra's  opzeggen,  wordt  van  Wajrapani  medegedeeld,  dat  zijn 
mantra  door  allen  wordt  gereciteerd. 

2)  Vergelijk  ook  fig.  3  pag.  191  d?  Visser,  The  Bodhisattwa 
Ti-Tsang,  Ost  As.  Zeitschr.  II,  2  en  de  enumeratie  in  de  Asta- 
mandalaka  sütra  op  pag.  189. 
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grond)  zijn,  zooais  reeds  vermeld  eveneens  de  acht  Passie- 
loozen  afgebeeld.  Hier  is  Awalokita  x)  ook  een  der  acht 
en  zetelt  hij  op  zijn  normale  plaats  (c),  te  weten  met 
Wajrapani,  den  tweede  in  rang  (d)  in  de  middenkamer 
ter  weerszijden  van  het  hoofdbeeld. 

Het  hoofd  der  acht  Bodhisattwa'sr  op  den  buitenwand 
van  den  Menduttempel  is  gedetermineerd  als  Gagana- 
ganja;  rechts  van  hem  staat  Wajrapani  (d),  duidelijk 
herkenbaar  aan  zijn  attribuut  (de  wajra)  en  links  van 
hem,  waar  wij  Awalokita  zouden  verwachten,  staat  een 
Eodhisattwa  met  als  attribuut  een  tak  eindigend  in  drie 
juweelen,    welke    op    afzonderlijke    lotuskussens    zijn 

* 

geplaatst  (c).  Hoewel  dit  niet  het  gewone  attribuut  is, 
dat  men  bij  Awalokitecwara  zou  verwachten,  is  er  toch 
geen  bezwaar  in  om  in  deze  figuur  hem  te  zien,  daar  hij 
ook  in  Nepal  het  drie-j uweelen  attribuut  voert.  2)  Indien 
bovendien  voor  geen  der  andere  Bodhisattwa's  dit  drie- 
juweelen-attribuut  waarschijnlijker  is,  mag  deze  deter- 
minatie dan  ook  wel  als  juist  worden  beschouwd. 

Zooals  nader  zal  worden  aangetoond,  is  het  weinig 
aannemelijk,  dat  hier  Ksitigarbha  zou  zijn  bedoeld,  zooals 
Dr.  Krom  meende,  hoewel  inderdaad  het  attribuut  van 
dien  Bodhisattwa  wel  eens  den  op  drie  juweelen  gelij- 
kenden  vorm  aanneemt.  Voor  Ksitigarbha  is  echter  een 
andere  en  meer  waarschijnlijke  figuur  cp  den  Mendut- 
wand  aan  te  wijzen,  welke  mogelijkheid  door  Dr.  Krom 
op  weinig  concrete  gronden  a  priori  wordt  uitgesloten, 
zooals  wij  hieronder  zullen  zien. 

Volgen  wij  een  oogenblik  de  beschouwingen  van  Dr. 
Krom  voorde  determinatie  der  Bodhisattwa's.  Uitgaande 
van  een  in  de  Paficakrama  pegoven  paarsgewijze  groe- 
nig dezer  godheden  naar  de  windstreken  —  welke 
orienteering  in  het  geheel  niet  strookt  met  bijv.  die  van 
de  Mahfiwairocana  sütra,  waarin  <>.m.  Ksitigarbha  in  het 


')     Attribuut   een   boek   op   roode   lotu  litftbha    ir.   den 

Nipal   11.  pag.  177. 
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noorden  wcrdt  geplaatst  en  Akagagarbha  in  het  westen 
—  worden  de  namen  der  onbekende  Bodhisattwa's  be- 
paald door  een  combinatie  van  de  plaatsen  der  bekende 
grootheden  l)  met  een  draaiing  der  betrekkelijke  oiien- 
teeringen  over  een  hoek  van  45°  in  positieve  èn  in  nega- 
tieve richting.  Met  behulp  van  deze  geheel  hypothetische 
methode  2)  kunnen  meerdere  namen  worden  gevonden 
voor  elk  der  betrekkelijke  goden.  Daaruit  moet  dan  weer 
een  keus  worden  gedaan  al  naar  de  meerdere  of  mindere 
waarschijnlijkheid,  dat  de  onbekende  het  attribuut  voert, 
dat  bij  een  der  aldus  gevonden  Bodhisattwa's  behoort. 
Bij  dit  alles  wordt  bovendien  nog  voorop  gesteld,  dat  de 
architect  van  den  Menduttempel  —  en  dat  is  de  tweede 
hypothese  —  juist  de  aangehaalde  Pancakrama,  of  een 
daarmee  gelijkluidende  tekst,  tot  leiddraad  voor  de  orien- 
teering  der  goden  heeft  gebezigd,  hetgeen  zeer  de  vraag 
is.  Voor  de  determinatie  der  Bodhisattwa's  van  Tjandi 
Plaosan  bijv.  zou  de  bedoelde  tekst  ten  eenenmale  on- 
bruikbaar zijn,  daar  zij  op  twee  na,  alle  naar  het  westen 
zien. 

De  eenige  overeenkomst,  die  te  bespeuren  is  in  de 
rangschikking  der  Bodhisattwa's,  zoowel  in  de  Pancakra- 
ma-tekst  als  in  de  voorstellingen  op  den  Mendut  en  in  de 
Tj.  Plaosan,  is  de  min  of  meer  standvastige  serie- 
volgorde;  er  valt  zelfs  een  zekere  onveranderlijke 
paarsgewijze  groepeering  te  bekennen.  Bij  de  groepsge- 
wijze determinatie  moet  m.i.  dan  ock  hieraan  meer  (zij 
het  ook  niet  absolute)  waarde  worden  toegekend,  dan 
aan  een  orienteering  op  de  windstreken,  die  in  de  ge- 
noemde gevallen  geheel  verschillend  is.  En  juist  deze 
groepeering  wordt  ten  eenenmale  verbroken  door  Dr. 
Krom's  aanpassing  van  den  Pancakrama-tekst  aan  de 
voorstelling  op  den  Mendutwand. 

Behalve  dat  de  methode  van  Dr.  Krom  tamelijk  om- 


i)     Maitreya     (N.     O.),     Wajrapani     (Z.     O.)     en     Mafijucrï 
(Z.  W.). 
2)     Zooals    Dr.    Krom   zelf   nadrukkelijk   releveert    (pag.    434). 
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sïachtig  is  en  omtrent  eiken  Bodhisattwa  eerst  meerdere 
zekerheid  moet  worden  verkregen  langs  anderen  weg, 
kleeft  er  nog  het  volgende  bezwaar  aan. 

Zelfs  indien  er  op  elk  der  wanden  al  één  Bodhisattwa 
bij  name  bekend  ware  (hetgeen  niet  het  geval  is),  zou 
daarenboven  nog  een  der  overige  Bodhisattwa's  bekend 
moeten  zijn  om  volgens  de  genoemde  methode  de  res- 
teerende  drie  van  de  acht  met  eenige  zekerheid  te  kunnen 
bepalen.  Niet  minder  dan  vijf  van  de  acht  zouden  er 
dus  a  priori  bekend  moeten  zijn.  Eerst  als  de  orienteering 
van  dit  vijftal  geen  tegenstrijdigheden  vertoonde  met 
den  Pancakrama-tekst  zou  men  dezen  tekst  vcor  de  de- 
terminatie van  de  overige  cnbekendheden  kunnen  bezi- 
gen, altijd  aannemende  dat  deze  of  een  gelijkluidende 
tekst  als  leiddraad  zou  zijn  gebezigd.  En  wat  is  hier  het 
geval?  Slechts  drie  zijn  er  a  priori  bekend  t.w.  Maitreya 
(a)    op   den   N.    O.-,   Wajrapani  (d)  op  den  Z.  O.-  en 
Manjucrï  (e)  op  den  Z.  W-wand;  op  den  vierden  wand 
echter  geen.  Dr.  Krom  neemt  nu  aan,  dat  de  onbekende 
op  den  N.  O-wand  (b)  —  de  vijfde  die  bekend  zou  moeten 
zijn  —  welke  het  attribuut  voert  dat  het  meest  lijkt  op 
drie  gesloten  bloemknoppen  of  drie  vruchten,  Samanta- 
bhadra  moet  zijn.  Mijns  inziens  is  dit  op  grond  van  niet 
meer  dan  een  bloote  gissing  geschied,  geuit  in  zijn  ver- 
handeling over  den  „Hoofdpersoon  der  vierde  gaanderij 
van  Borobudur". !)  Zijne  argumenten  komen  daar  toch  in 
het  kort  op  het  volgende  neer.  De  Bodhisattwa  is  geen  A- 
walokitecwara,  geen  Maitreya,  geen  RatnapanI  „aan  wiem 
„men  ook  een  oogenblik  zou  kunnen  denken,  uit  hoofde 
„van  het  feit  dat  de  knoppen  van  het  attribuut  van  den 
„hoofdpersoon  hier  en  daar  den  vorm  van  ju  woelen  aan- 
„nemen"  en  geen  Wajrapani.  ..Do  Bodhisattwa  in  kwestie 
„(neemt)  in  het  Pantheon  een  zeer  voorname  plaats  in" 
en  is  daarom  waarschijnlijk  Samantabhadra,  do  eenige 
die  overblijft  en  die  op  een  voorname  plaats  kan  worden 
verwacht.    Alsof  er   inderdaad   een   keuzo   uit   slechts 


i)     Bijdragen  t..i.  Taal  L.  ra  V.  v.  ny.i.  I     •  W16,  dl.  71. 
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hoogstens  vijf  en  niet  uit  minstens  acht  Bodhisattwa's 
ware  te  doen! 

Wanneer  men  den  aanhef  van  de  Visser's  verhandeling 
over  den  Bodhisattwa  Ti  Tsang  leest:  l)  ,,Ti  Tsang 
„(Ksitigarbha)  is  after  Kwan  Yin  (Awalokitegwara) 
„the  most  important  Bodhisattwa  of  China  and  Japan", 
dan  vraagt  men  zich  met  minstens  evenveel  recht  af,  of 
de  voorname  Bodhisattwa  der  vierde  gaanderij  van  Bo- 
robudur  niet  Ksitigarbha  kan  zijn,  temeer  daar  men  bij 
het  attribuut  van  de  drie  knoppen  meer  aan  vruchten, 
het  symbool  van  aardschen  zegen,  dan  aan  iets  anders 
denkt.  Aangezien  voorts  door  mystieke  Japansche 
mantrabuddhistische  sekten  Ti  Tsang  ook  Aardgcd, 
Aardgeest,  Koning  der  Onderwereld  geheeten  wordt, 
Naga's  en  Demonen  tot  zijn  incarnaties  gereksnd  worden, 
hij  bovendien  volgens  het  Mahawairocana  sütra  wel 
Ratnapani  genoemd  wordt  en  hij  ten  slotte  een  spiritu- 
eele  zoon  van  Ratnasambhawa  wordt  geheeten,  zoo  mag 
wel  worden  aangenomen,  dat  aardsche  vruchten  bij  hem 
passen  en  dat  ook  de  andere  aardsche  schatten  tot  Ksiti- 
garbha's  gaven  behooren,  zoodat  het  niet  behoeft  te 
bevreemden  als  de  drie  vruchten  wel  eens  als  drie  ju- 
weelen  worden  uitgebeeld. 

Overigens  zij  nog  vermeld,  dat  in  de  vierde  gaanderij 
van  Borcbudur  deze  drievruchteritak  meer  dan  eens  in 
een  geheelen  vruchtentros  ontaardt.  Ook  de  Ksitigarbha 
van  Ellcra  (naar  de  Visser's  identificatie  overeenkomstig 
het  Astamandalaka  sütra)  voert  een  attribuut,  dat  aan 
een  vruchtentros  doet  denken.  2)  Nu  wil  het  geval  dat 
volgens  Dr.  Krom's  eigen  methode  Ksitigarbha  eveneens 
voor  dezelfde  plaats  op  den  N.  O.  wand  in  aanmerking 
had  kunnen  worden  gebracht  (en  wellicht  door  hemzelf 
ook  daar  geplaatst),  als  hij  niet  reeds  op  grond  van  het 
genoemde  vorige  opstel  aan  Samantabhadra  de  voorkeur 
had  gegeven. 


i)     Ost.  As.  Zeitschr.  II,  2. 

2)     Ost.  As.  Zeitschr.  II,  figuur  op  pag.  186. 
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Door  het  niet  vaststaan  van  den  naam  van  een  van  de 
beide  goden  op  den  N.  W.  wand,  wordt  volgens  de  met- 
hode van  Dr.  Krom  zelfs  nog  een  derde  mogelijkheid 
geopend  voor  het  benoemen  van  den  tweeden  Bodhi- 
sattwa  op  den  N.  O.  wand,  nl.  Sarwaniwaranawiskam- 
bhin. 

Het  is  onnoodig  om  verder  uit  te  pluizen,  welke  varia- 
ties in  de  benamingen  der  overige  Bodhisattwa's  mogeUjk 
worden,  als  reeds  voor  dezen  éénen  de  keuze  moet  worden 
gedaan  uit  drie.  Ten  slotte  zal  in  zco'n  geval  het 
attribuut  toch  den  doorslag  moeten  geven !  En  aangezien 
er,  zooals  reeds  is  uiteengezet,  wel  redenen  zijn  om  aan 
te  nemen  dat  Ksitigarbha  het  vruchten-  of  bloemknoppen 
attribuut  voert  en  noch  voor  Samantabhadra,  noch  voor 
Sarwaniwarana,  dergelijke  argumenten  zijn  aan  te 
voeren,  is  de  determinatie  van  Ksitigarbha  n.h.v.  de 
meest  verkieselijke  voer  den  tweeden  Bodhisattwa  op 
den  N.  O.  wand  (b). 

Mede  versterkt  dit  de  naamgeving  van  Awalokitecwa- 
ra  voor  den,  het  driejuweelen-attribuut  voerenden, 
onbekenden  Z.  O.  Bodhisattwa  (c).  Immers  als  Ksiti- 
garbha het  drievruchten-attribuut  voert  en  dit  wel  eens 
overgaat  in  het  driejuweelen-symbool,  terwijl  van  Awa- 
lokitecjwara  niet  bekend  is,  dat  hem  ooit  drie  vruchten 
als  kenmerkend  embleem  worden  toegekend,  daarentegen 
wel  eens  de  drie  juweelen,  dan  mag  zeker  worden  aan- 
genomen, dat  de  Bodhisattwa  met  het  drievruchten- 
attribuut  Ksitigarbha  en  de  andere  Awalokitecwara  moet 
zyn,  als  ze  beiden  in  een  en  dezelfde  serie  worden  afge- 
beeld. Merkwaardig  is  in  dit  opzicht  dat  hier  dus  ook 
iconografisch  blijkt:  ,,the  striking  resemblance  (of  Ksi- 
tigarbha) with  Awalokitegwara,  the  other  compassionate 
saviour  of  the  beings",  zooala  dooi-  de  Visser  op  grond 
van  verschillende  g<  ben  wordt  geconstateerd.  ]) 


i)     Ost.    A  .    ZHt ,.-lii-.    II    pag.    186.    Vgl.    ook    WussiliVff    pau:. 

ber  ui'  prünglich  bel  der  Rettung  <br  be- 
Etolla    pleite,  u-i  Iche  sp&ter  dera   Awa!o- 
aia  zure  ehrlében  wird". 
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Welk  attribuut  kan  dan  op  Java  wel  aan  Samanta- 
bhadra  zijn  toegekend  in  deze  achtvoudige  serie? 
En  welk  aan  Sarwaniwaranawiskambhin  ?  Dit  toch  zijn 
naar  alle  waarschijnlijkheid  de  twee  resteerende,  aan 
weerszijden  van  den  ingang  van  den  Mendut-tempel  af- 
gebeelde Bcdhisattwa's  x)   (g  en  h). 

Aangezien  slechts  een  van  deze  beiden  (h)  is  behouden 
gebleven,  zal  het  gewenscht  zijn  —  voordat  tot  een  de- 
terminatie op  grond  van  het  gevoerde  attribuut  wordt 
overgegaan,  na  te  gaan  hoe  dezelfde  godheden  elders  op 
Java  zijn  uitgebeeld  en  wel  bijv.  in  de  series  der  Tj andi's 
Plaosan.  Wellicht  zal  immers  de  voorstelling  aldaar  eenig 
nader  licht  kunnen  werpen  op  de  benaming  van  het  ge- 
voerde attribuut  en  aldus  de  determinatie  van  den 
overgebleven  Bodhisattwa  mogelijk  maken. 

In  de  Tj  andi's  Plaosan  (vgl.  de  plattegrond  tegenover 
pag.  590)  is  een  serie  van  acht  vertegenwoordigd,  waar- 
onder begrepen  is  Awalokitecwara  (c,  no.  3  nummering 
IJzerman)  2)  die  in  de  middencella  gezeteld  heeft,  in  ge- 
zelschap van  Wajrapani  (d,  no.  4  IJz.).  Van  dezen  laat- 
sten  god  is  weliswaar  alleen  het  hoofd  en  dan  nog  slechts 
gedeeltelijk  aangetroffen,  doch  daar  geen  der  overige, 
blijkens  de  attributen,  welke  alle  behouden  zijn  gebleven, 
een  waj ra-drager  is,  moet  deze  Bodhisattwa  wel  die 
rol  vervuld  nebben.  Ook  zijn  plaatsing  in  de  middenka- 
mer zou  overigens  reeds  vrij  zeker  zijn  identiteit  hebben 
vastgesteld. 

Manjucrï  is  geheel  gelijk  aan  het  Mendutsche 
exemplaar  uitgebeeld  d.w.z.  met  het  boek  op  de  blauwe 
lotus;  hij  draagt  bovendien  een  maansikkel  in  den  nek 
(f,  no.  6  IJz.). 

Er  bevindt  zich  echter  nog  een  tweede,  bijna  gelijke 


!)  Dat  de  onbekende  Bodhisattwa  op  den  Z.  W.  (f)  wand 
Khagarbha  moet  voorstelden  —  ook  elders  voert  hij  het  zwaard- 
attribuut —  weid  reeds  door  Dr.  Krom  verondersteld. 

-)  IJzerman.  Beschrijving-  der  Oudheden  etc.  pi.  XXX,  waarop 
de  attributen  der  acht  Bodhisattwa's  zijn  afgebeeld,  voor  zoover 
deze  zijn  aangetroffen. 
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Bodhisattwa,  eveneens  met  een  maansikkel  in  den  nek 
en  met  een  boek  op  een  blauwe  lotus,  onder  de  acht;  op 
het  boek  vertoont  zich  een  veelvoudige,  op  een  lotus  ge- 
lijkende, bloem  (g,  no.  8  IJz.). 

Voorts  worden  er  nog  twee  nagenoeg  gelijke  Bodhi- 
sattwa's  aangetroffen,  (h  en  a  nos.  1  en  7  IJz.)  beide 
met  een  stüpa  in  de  makuta  en  een  op  een  nagapuspa 
gelijkenden  bloemtros  in  de  hand.  Dat  één  van  beiden 
een  Maitreya  is,  zal  wel  boven  allen  twijfel  verheven  zijn. 

Tenslotte  worden  er  aangetroffen  een  Bodhisattwa 
die  het  bekende  drievoudige  knopattribuut  (b,  no.  2 
IJz.)  en  een,  die  een  vlammenden  driehoek  op  de  blauwe 
lotus  (e,  no.  5  IJz.)  draagt. 

Indien  wij  deze  serie  van  acht  Bodhisattwa's  op  grond 
van  hunne  attributen  en  naar  analogie  van  hetgeen  wij 
op  den  Mendutwand  hebben  aaligetroffen,  de  meest 
waarschijnlijke  benamingen  moesten  geven,  dan  zouden 
wij  bij  No.  1  beginnend,  de  volgende  reeks  verkrijgen: 
Maitreya  (a),  Ksitigarbha  (b),  Awalokitecwara  (c), 
Wajrapani  (d)  en  Manjugrï  (f).  Deze  determinaties 
zullen  wel  zonder  meer  worden  aanvaard. 

Welke  is  nu  e  met  den  vlammenden  driehoek  op  de 
blauwe  lotus?  M.i.  kan  in  het  embleem  zonder  bezwaar 
het  vlammende  wenschjuweel,  cintamani,  worden  gezien, 
dat  door  Sarwaniwarana  en  terecht  als  attribuut  wordt 
gevoerd.  !)  Men  bedenke  slechts,  dat  hij  de  spiritueele 
zoon  is  van  Amoghasiddhi,  het  buddhistisch  equivalent 
van  Agni-Wisnu,  het  heilige  vuur,  het  vlammende  ju- 
weel bij  uitnemendheid,  met  behulp  waarvan  den  goden 
ttÜeê  kon  worden  afgesmeekt.  Ook  op  Sarwaniwarana 
zelf  is  overigens  de  verwantschap  met  Agni  overgegaan ; 
van  hem  toch  wordt  in  de  meer  aangehaalde  negende 
tantra  van  den  Kanjur  gezegd,  dat  h\]  is  „connected 
witli  the  icwattha  tree",  uit  welks  hout  oorspronkelijk 
het  heilige  vuur  werd  gewreven.  Bovendien  is  Sarwani- 
symbool  in  de  astamangala  de  visch,  d.i.  de 


')     Grim  .    141. 
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gedaante,-  waarin  Agni  in  de  Weda's  in  de  hemelsche 
wateren  zijn  toevlucht  zoekt,  als  hij  zich  aan  den  offer- 
dienst der  goden  tracht  te  onttrekken;  dat  dit  het 
'verdwijnen  van  de  zon  in  de  regenwolk,  en  aldus  het 
verborgen  vuur  symboliseert,  behoeft  nauwelijks  gezegd. 
Vandaar  dat  Sarwaniwarana  nu  eens  het  vlammende 
wenschjuweel,  dan  weer  een  zon,  beide  symbolen  van 
Agni-Wisnu,  als  attribuut  voert. 

Indien  nu  e  Sarwaniwarana  voorstelt,  heeft  dus 
Khagarbha,  die  op  den  Mendut  naast  Manjugrï  is  afge- 
beeld, in  de  Tj.  Plaosan  zijn  plaats  aan  Sarwaniwarana 
afgestaan.  Als  weerslag  hierop  is  men  geneigd  om  aan 
te  nemen,  dat  Khagarbha  in  de  Tj.  Plaosan  Sarwani- 
warana's  plaats  zal  hebben  ingenomen  en  dat  dus  g  of 
h  Khagarbha  zal  hebben  voor  te  stellen.  Geen  van  beiden 
echter  voert  het  zwaard  van  Manjucrï  als  attribuut,  dat 
Khagarbha  onder  meer  op  den  Mendut-wand  kenmerkt. 
Waarom  zal  echter  niet  de  nagenoeg  geheel  aan  Man- 
jucrï gelijk  uitgebeelde  godheid  in  het  voorportaal  (g), 
welke  met  maansikkel  in  den.  nek  en  een  met  bloemen 
versierd  boek  op  de  blauwe  lotus  niet  een  nog  meer  aan 
Manjugrï  aangepaste  Awalokitegwara  zijn?  Vermeldt 
niet  Grünwedel,  *)  over  Manjugrï  sprekende:  „nur  mit 
einer  seltenen  Bodhisatvafigur  (Khagarbha)  is t  we- 
nigstens  in  der  Indischen  alteren  Form  eine  Verwech- 
selung  möglich". 

De  genoemde  plaatsverwisselingen  van  Khagarbha 
met  Awalokitecwara  (Pancakrama-tekst  en  Mendut- 
serie),  van  Khagarbha  met  Sarwaniwarana  (series  van 
Mendut  en  Plaosan)  en  zelfs  de  verwisseling  in  naam  en 
karakter  van  Khagarbha  met  Gaganaganja  zijn  ver- 
klaarbaar, wanneer  men  het  volgende  bedenkt.  Khagar- 
bha en  Awalokitecwara  hebben  denzelfden  spiritueelen 
vader  nl.  Amitabha;  de  eerste  is  een  aan  Manjucrï 
geadapteerde  Lokegwara,  een  met  Brahma-Wisnu  eigen- 
schappen omkleede  Awalokita.  Dit  spreekt  behalve  uit 


i)     Mythologie  pag.  134. 
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de  uitbeeldingen,  die  van  Khagarbha  bekend  zijn.  ook 
uit  de  transformatie,  die  het  Swayambhüpurana  hem 
doet  ondergaan  tot  Hariharihariwahana  d.i.  een  (met 
het  zwaard  en  het  rijdier  van  Manjucrï  toegeruste) 
Lokecwara,  gedragen  door  Hari-Wisnu'  als  wahana.  x) 
Heeft  Khagarbha  Brahma-Wisnu  eigenschappen,  Sarwa- 
mwarana  lijkt  in  aard  meer  op  Agni-Wisnu;  is  het  sym- 
bool van  den  eerste  de  wisnuïtische  carikha,  het  embleem 
van  den  tweede  is  de  vischgedaante  van  Agni.  Dat  er 
alle  aanleiding  bestond  tot  verwisseling  van  Khagarbha 
ook  met  Gaganaganja,  is  te  verklaren  uit»  de  omstandig- 
heid, dat  het  karakter  van  een,  naar  het  Awalekita-type 
geadapteerde  Manjucrï,  als  Gaganaganja  is,  en  dat  van 
een  aan  Manjucrï  aangepasten  Awalokitecwara,  als 
Khagarbha  is,  uitteraard  voor  den  geloovige  steeds 
minder  verschil  moet  hebben  opgeleverd.  Bovendien  zijn 
ook  de  namen  naar  de  afleiding  van  geheel  gelijke  be- 
teekenis.  Niet  alleen  de  eerste  der  samenstellende  deelen 
ervan  (kha  en  gagana)  zijn,  zooals  Dr.  Krom  mededeelt 
synoniemen,  doch  ook  de  woorden  garbha  en  ganja  (= 
kösa)  zijn  gelijkwaardig;  beide  Bcdhisattwa-^amen  zijn 
te  vertalen  met  ,, Schatkamer  van  de  Oneindige  Ruimte". 
Ook  hunne  symbolen,  de  lotus  en  de  cankha,  vertolken 
hetzelfde  begrip  van  „Omhuller".  Vooits  moge  de  om- 
standigheid, dat  de  pandit  Amoghawajra  in  de  achtste 
eeuw,  in  zyn  Chineesche  vertalingen  van  mantrabud- 
dhistische  teksten,  den  naam  Gaganaganja  overzet  met 
„de  Groote  Khagarbha",  2)  een  nadere  aanwijzing  zijn, 
dat  Gaganaganja  reeds  in  dien  tijd,  dus  reeds  vóór  de 
Menduttempel  werd  gesticht,  een  voorname  rol  speelde 
onder  de  acht  Bodhisattwa's. 

Ten  slotte  blijft  voor  h  slechts  de  nr.am  Samanta- 

bhadra  oVér.  Ui  het  echter  wél  zoo  vreemd,  dat  de  spiri- 

tueele   zoon   van   Wairocana,   van   wien    Maitreya    de 

ieke    doublet    is,    nagenoeg  geheel  gelijk  aan  den 


')     Lévi,   Nepal    III.   pag.    171  en  Foucher,  Etude  II 
'-')     Pclliot.  .1.    \      1M1    pag.  132. 
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laatste  zou  zijn  uitgebeeld,  eveneens  met  een  stüpa  (sym- 
bool van  den  daarin  verborgen  tronenden  Wairocana?) 
m  het  haar  en  met  een  op  een  nagapuspabouquet  gelij- 
kend attribuut  in  de  hand?  Hoe  vaak  wordt  hij  elders 
niet  uitgebeeld  met  het  abhiseka-kannetjé  als  embleem 
of  de  cakra,  beide  eveneens  karakteristieke  attributen 
van  Maitreya? 

Voor  den  Mendut  is  de  determinatie  van  de  beide 
overblijvende  Bodhisattwa's  aan  weerszijden  van  den 
ingang  van  den  tempel  nog  bezwaarlijker;  welke  van 
de  twee  is  Samantabhadra  en  welke  Sarwaniwarana? 
Temeer  daar  het  beeld  rechts  van  den  ingang  geheel  is 
verdwenen  en  het  andere  beeld  een  weinig  duidelijk  attri- 
buut op  een  roode  lotus  voert !  Dit  laatste  heeft  wel  iets 
van  het  vlammende  juweel  van  Sarwaniwarana,  doch  die 
draagt  het  attribuut,  naar  de  uitbeelding  van  de  Tj. 
Plaosan,  op  een  ntpala;  het  is  dus  weinig  waarschijnlijk 
dat  deze  Bodhisattwa  hier  zou  zijn  bedoeld.  Gelukkig  is 
er  langs  anderen  weg  een  meer  aannemelijke  determi- 
natie mogelijk.  Er  is  nl.  iets  opmerkelijk  overeenstem- 
mends  in  de  bekende  serieopsommingen  van  de  acht 
Hooge  Heeren  en  wel,  dat  steeds  als  eerste  in  de  rij 
wordt  vermeld  Maitreya  en  als  laatste  Sammtabhadra! 
Men  vergelijke  daartoe  de  door  Dr.  Krom  aangehaalde 
Pancakrama-tekst,  de  hierboven  gedetermineerde  serie 
der  Tj.  Plaosan,  zooals  men  die,  de  pradaksina  om  den 
tempel  beschrijvende,  aantreft  en  ten  slotte  zelfs  de 
Nepalsche  reliekdoos,  die  als  afsluiting  van  de  symbo- 
lengroep  de  parasol  van  Samantabhadra  vertoont.  Hoe 
dit  overigens  ook  zij,  het  schijnt  de  meest  gangbare 
volgorde  geweest  te  zijn,  dat  de  serie  aanving  met 
Maitreya  en  eindigde  met  Samantabhadra,  want  duidt 
niet  de  S.  H.  K.  (a9)  de  serie  der  „Buddha's  der 
Toekomst"  eenvoudigweg  aan  met  „de  edele  Maitreya 
in  de  eerste  plaats  en  Samantabhadra  op  het  eind?" 

Waar  tot  nog  toe  andere  gegevens  ontbreken  tot  de- 
terminatie van  het  eenig  overgebleven  beeld  van  den 
N.  W.  wand,  van  dit  beeld,  dat  het  laatste  is  van  de 
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serie  Bodhisattwa's  als  men  de  pradaksina  om  den  Men- 
duttempel  beschrijft,  mag  men  het  n.h.v.  op  grond  van 
deze  omstandigheid  voorloopig  wel  aanwijzen  als  de  uit- 
beelding van  Samantabhadra;  bijgevolg  zal  het  thans 
geheel  ontbrekende  beeld  Sarwaniwarana  hebben  voor- 
gesteld. 

De  rangschikking  van  de  acht  Hooge  Bodhisattwa's 
aan  den  Menclut  tempel  is  dus,  te  beginnen  met  die  op 
den  N.  O.  wand  in  den  noordelijken  hoek  (a)  en  eindi- 
gende met  die  in  denzelfden  hoek  en  op  den  N.  W.  wand, 
(h)  de  volgende;  Maitreya  en  Ksitigarbha,  Awalokitec- 
wara  en  Wajrapani,  Manjucrï  en  Khagarbha  en  ten 
slotte  Sarwaniwarana  en  Samantabhadra. 


De  Grafsteen  van  Soeltan  Mansoer  Sjah 
van   Malaka 


(1458—1477  A.  D.) 

door 

.  J.  P.  Moquette 

(Met  3   platen). 


In  „The  Journal  of  the  Straits  Branch,  Royal  Asiatic 
Society,  June  1918,  pag.  47J48"  geeft  de  Heer  R.  O. 
Winstedt  eene  beschrijving  en  de  afbeeldingen  van  twee 
grafsteenen  die  naar  het  heet,  afkomstig  zijn  van  de 
graftombe  van  Soeltan  Mansoer  Sjah  van  Malaka. 

Reeds  dadelijk  viel  het  mij  op  dat  de  twee  steenen, 
n.m.  de  hoofdsteen  en  de  voetsteen,  in  geen  enkel  opzicht 
overeenstemmen,  noch  in  den  vorm,  noch  in  versiering, 
noch  overigens  in  wijze  van  bewerking. 

De  hoofdsteen  heeft  vroeger  zonder  twijfel  op  een 
tombe  gestaan,  terwijl  de  andere  steen  behoort  tot  de 
soort  die  los  in  den  grond,  aan  't  hoofd  en  voeteneinde 
van  het  graf  werden  opgericht. 

Op  alle  graftombe's  en  graven  die  ik  tot  heden  zag, 
zijn  steeds  de  hoofd-  en  voetsteen  gelijkvormig  en  het 
zoude  m.i.  al  zeer  vreemd  zijn  indien  men  van  die  ge- 
woonte te  Malaka  zoude  afgeweken  zijn  te  meer  waar 
'l  goldt  de  rustplaats  van  Soeltan  Mansoer  Sjah. 

Overigens  werd  ik  uit  de  platen,  bij  bovengenoemd 
artikel  gevoegd,  niet  veel  wijzer,  want  hoewel  de 
inscripties  naar  't  schijnt,  ter  verduidelijking  werden 
zwart  gemaakt,  werden  ze  juist  daardoor  onleesbaar. 

Van  de  inscriptie  op  den  hoofdsteen  geeft  Winstedt 
de  lezing  als  volgt:  x) 

,,Hadza  raudzat  al-mukaddasat  wa'1-daulat  al-tamih, 


!)  De  Heer  Winstedt  deelt  mede,  dat  hij  de  transcriptie 
ontving  van  den  Heer  Blagden,  die  ze  weder  ontvangen  had  van 
den  Heer  Hervey. 
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„al-matharat  al-Sultan  al-munawar  al-adil  al-Malik 
„al-badzil  al-Sultan  al-marhum  Mansur  Sjah,  kad  anta- 
„kala  min  dar  al-mahal  ila  dar  al-wirad,  ijaum  al- 
„arbaa  sanat  dua  Rajab  wa  thamanin  wa  thaman 
„mi'ah",  en  laat  daarop  volgen  als  vertaling: 

„„This  is  the  tomb  of  the  illustrious  high  and  righteous 
„„glorious  and  just  Sultan,  the  beneficent  prince,  the 
„„ruler  loved  of  God,  Mansur  Sjah.  He  departed  this 
„„mortal  abcde  for  the  abode  of  bliss  on  we.dnesday, 
„„the  second  day  of  the  month  of  Rejab  in  the  year  of 
„„the  Hegira  880. 

De  zijwanden  van  den  steen  werden  ontcijferd  a.v. : 

„Al-asma'  al-dufana'  al-Sultan  al-Ali",  of  vertaald 
„„The  name  of  the  .deceased,  the  most  exalted  Sultan"". 
Wijl  geen  afbeelding  dier  zijwanden  gegeven  werd,  was 
geen  controle  der  lezing  mogelijk.  Hoewel  sommige 
woorden  aan  de  hand  van  de  transcriptie  herkenbaar 
zijn,  zoo  kon  ik  toch  een  groot  deel  niet  terugvinden. 

Wel  constateerde  ik  dat  cp  Mansoer  nog  den  naam  van 
eenen  Voorvader  moest  volgen  (op  de  afbeelding  echter 
onleesbaar),  alsmede  dat  de  gegeven  datum  onmogelijk 
juist  kon  zijn,  lo.  omdat  één  woord  niet  verantwoord 
was  en  2o.  omreden  het  Maleische  woord  „doea"  in  een 
overigens  geheel  Arabische  inscriptie,  mij  zeer  vreemd 
voorkwam. 

Gelukkig  maakte  ik  hier  kennis  met  den  Heer  J.  H. 
Evans,  conservator  van  het  Perak  museum  te  Taiping, 
die  mij  beloofde  te  Singapore  een  onderzoek  naar  die 
steenen  intestellen. 

Het  bleek  hem,  dat  beide  door  Winstedt  afgebeelde 
steenen,  sedert  in  het  Raffles  museum  waren  onderge- 
bracht en  op  mijn  verzoek  was  de  Heer  Valentine  Knight, 
(tftdeiUI  de  afwezigheid  van  .Majoor  J.  C.  Moulton,  waar- 
nemend Directeur)  zoo  vriendelijk  mij  zeer  duidelijke 
gipsafgietsels  er  van  toe  te  zenden. 

Beide  steenen  zijn,  z.a.  ook  reeds  uit  de  afbeeldingen 
door  den  Heer  Winstedt  geproduceerd  blijkt,  zwaar  ge- 
iChondcn. 
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De  hoofdsteen  is  blijkbaar  met  geweld  van  de  graf- 
tombe afgerukt,  waardoor  de  inscripties  der  onderste 
regels  beschadigd  werden,  en  de  andere  steen  doordat 
er  een  groot  rond  gat  in  is,  voldoende  om  op  vóór-  en 
keerzijde  de  middenste  regels  vrijwel  onleesbaar  te 
maken. 

Nu  ik  evenwel  absoluut  zeker  ben  dat  die  tweede  steen 
in  geen  enkel  verband  staat  tot  het  graf  van  Soeltan 
Mansoer  Sjah,  alsmede  dat  er  geen  grafschrift  van  een 
ander  persoon  op  voorkomt,  zal  ik  hem  verder  geheel 
buiten  beschouwing  laten.  *) 

De  Hoofdsteen  daarentegen,  is  een  lezing  en  vastleg- 
ging overwaard,  want  eerstens  is  het,  voorzooverre  be- 
kend de  eenigst  overgebleven  steen  der  Soeltansgraven 
van  Malaka  2)  en  tweedens  speelt  juist  Mansoer  Sjah 
in  Maleische  en  Chineesche  geschriften  een  zeer  groote 
rol. 

Aan  de  hand  der  gipsafgietsels  was  het  vrij  gemak- 
kelijk om  de  inscripties  te  ontcijferen  en  door  reconstruc- 
tie van  een  paar  beschadigde  woorden  een  absoluut 
zekere  lezing  der  namen  en  van  de  dateering  te 
verkrijgen. 

Alleen  de  eerste  regel  leverde  moeilijkheden  op,  doch 
door  de  hulp  van  mijn  vriend  R.  A.  Dr.  Hoesein  Djaja- 
diningrat  werd  ook  daarvan  een  m.i.  bevredigende  lezing 
verkregen,  zoodat  alle  woorden  op  dien  regel  voorko- 
mende, en  die  samen  met  het  eerste  woord  van  den 
tweeden  regel  eene  verheerlijking  van  het  graf  en  niet 
van  den  Soeltan  bedoelen,  z.a.  in  de  versie  Hervey,  be- 
hoorlijk te  verantwoorden  zijn.  Majoor  J.  C.  Moulton 
zond  mij  op  mijn  verzoek  welwillend  photo's  van  alle 


1)  Die  steen  heeft  m.i.  zonder  meer,  geen  historische  waarde. 
De  Heer  G.  P.  Rouffaer  schreef  mij  evenwel  dat  het  ronde  gat 
er  in,  bewijst  dat  het  een  eedzweringssteen  is  geweest.  Mocht  het 
toeval  willen  dat  de  bijbehoorende  hoofdsteen  alsnog  gevonden 
werd,  dan  zoude  zulks  mijn  meening  misschien  te  niet  doen. 

2)  Naar  't  heet,  hebben  de  Portugeezen  indertijd  de  grafsteenen 
te  Malaka  gebruikt  voor  het  bouwen  van  een  fort. 
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vier  zijden  van  den  steen,  die  nu  ter  betere  conserveering 
op  een  cementen  voetstuk  geplaatst  is.  Op  de  hierbij 
gevoegde  platen  voeg  ik  bij  elke  zijde  mijn  reconstructie, 
ten  einde  meer  bevoegden  in  de  gelegenheid  te  stellen- 
hun  oordeel  daarover  uit  te  spreken. 
De  lezing  is  als  volgt:  (Plaat  I.  Voorzijde). 

JjUJ  ^UaLUI    ï,jx*.\  hjhzcb)  toSj>)  ikfloJ)  I*,jJui)   *-*i^  s4* 
Plaat  II.  Keerzijde,  leest: 

Er  staat  dus,  zulks  ter  vergelijking  met  de  versie 
Hervey : 

„Hadzihi  al-raudzat  al-mukaddasat  al-mutahharat 
„al-zawiyat  al-safiyat  al-munawwarat  lil  Sultan  al-adil 
„al-badzil  al-Sultan  Mansur  Shah  bin  Muzaffar  Shah  al- 
„marhum ;  kad  intakala  min  dar  al-mahal  ila  dar  amal 
„yaum  al-arbaa  min  Rajab  sanat  thanatin  wa  thamanin 
„wa  thaman  mi'ah  min  al-Hijrah  al-Nubuwyah  al-mus- 
„tafuwyah,  of  vertaald: 

Dit  is  het  gewijde  het  heilige  graf,  de  schitterende 
de  verlichte  tombe  van  den  rechtvaardigen  Soeltan,  den 
grootmoedigen  Koning  Soeltan  Mansoer  Sjah  zoon  van 
wijlen  Mothaffer  Sjah.  Hij  verhuisde  uit  dit  sterfelijk 
verblijf  naar  het  verblijf  der  hope  op  Woensdag  van 
ab  (in  het)  jaar  882  na  de  Hidjrah  van  den  Profeet, 
den  uitverkorene. 

Mijn  vertaling  gaarne  voor  een  betere  prijsgevend, 

ik  toch  de  lezing  van  't  grafschrift,  wijl  die  pp  vele 

plaat.-. 'ii   van   de  lezing  van    Hervey   afwijkt,  on   eeltige 

punten  toelichten. 
Hoewel  't  verschil  in  opvatting  der  bewoordingen  van 
OOt  is  en  Lis  aanneem  dat  van  het 
middenste  woord  de  ,,mim"  ken  is,  zoi  dat  i*  lei  s 

:..^«.  link-  i-  I  eeft 
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toch  m.i.  die  lezing  weinig  of  geen  beteekenis,  want 
eenmaal  vaststaande  wie  de  begraven  persoon  is  doet  het 
er  betrekkelijk  weinig  toe  of  men  een  woord  opvat  als 
een  verheerlijking  der  rustplaats  of  wel  van  den 
overledene. 

De  juiste  lezing  van  den  ondersten  regel  op  Plaat  I 
is  echter  voor  dezen  steen  van  groot  belang  omreden 
door  het  vaststellen  van  den  naam  des  vaders,  nu  onom- 
stootelijk  vaststaat  dat  we  te  doen  hebben  met  het  graf- 
schrift van  Soeltan  Mansoer  Sjah  van  Malaka,  die 
volgens  alle  geschreven  bronnen  een  zoon  was  van 
(Soeltan?)  Mothaffar  Sjah.  Dat  tusschen  [j'uA*  en 
J&*  het  woord  Oo  stond,  te  duidelijk  te  zian,  doch 
waar  de  r  van  Mansoer  en  de  n  van  Soeltan  stonden,  is 
niet  nategaan.  Abuizen  komen  op  deze  grafstéenen  zeer 
dikwijls  voor  zocdat  het  zeer  goed  mogelijk  is  dat  de 
steenhouwer  die  letters  vergat.  Wat  de  keerzijde  betreft, 
is  het  duidelijk  dat  in  den  bovensten  regel  geen  ,,dar  al- 
wirad"  doch  „dar  amal"  staat,  meer  belangrijk  echter 
is  de  lezing  van  de  dateering.  Door  het  gipsafgietsel  van 
die  zijde  werd  mij  direct  duidelijk  hoe  de  foutieve  lezing 
„doewa"  ontstaan  is.  Men  heeft  namelijk  de  versiering 
van  't  woord  „min"  aangezien  voor  een  „dal"  en  gecom- 
bineerd met  de  „waw"  van  't  jaartal  gelezen    .j. 

Had  men  't  woerd,  boven  in  't  midden  van  dat  vak 
niet  over  't  hoofd  gezien,  dan  zoude  men  vermoedelijk 
de  lezing  wel  gewijzigd  hebben. 

Een  dagdatum  (ten  minste  absoluut  zeker)  komt  op 
dat  vak  niet  voor.  In  882  A.  H.  begon  de  maand  Radjab 
op  een  Donderdag  en  wel  Donderdag  9  October  1477 
A.  D. 

We  moeten  dus  volgens  mijn  boven  gegeven  lezing 
kiezen  tusschen  Woensdag  7-14-21  of  28  Radjab  882 
A.  H.  =  Woensdag  15-22-29  October  of  5  November 
1477  A.  D.  Aangezien  het  zeldzaam  voorkomt  dat  in  de 
dateeringen  het  woord  voor  „jaar"  ontbreekt  heb  ik  aan- 
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genomen  dat  het  ook  op  dezen  steen  voorkomt  en  gelezen 
&.*->    evenals  Hervey. 

Ik  moet  er  evenwel  volledigheidshalve  op  wijzen  dat 
men  evengoed  lezen  kan  &JL,  =  zes,  zoodat  men  dan 
lezende : 

krijgt:  Woensdag  6  Radjab  882  A.  H.  ==  Dinsdag  14 
October  1477  A.  D. 

Mijn  aanvulling  der  afgebroken  woorden  op  het  on- 
derste vak  zijn  door  de  nog  zichtbare  lijnen  vanzelf 
sprekend  en  zal  ik  ze  dus  niet  verdedigen. 

De  lezing  door  den  Heer  Winstedt  medegedeeld,  als 
voorkomende  op  de  zijwanden,  is  op  geen  enkel  punt 
houdbaar. 

Er  staat  (Zie  Plaat  III)  niets  anders  dan  't  begin  van 
een  vers,  door  mij  herhaalde  malen  aangetroffen  op 
grafsteenen  in  Noord  Soematra  n.m. 

cu»-jo  LudJJ  fj^x  'Uu?  L«jJ)  L*J' 
ttayüaaVl  <ü=»w>  ci~A-x>  Ui  Si)  \i)  "$) 

Prof,  Dr.  van  Ronkel  gaf  mij  indertijd  een  vertaling 
dier  woorden  als  volgt : 

„De  wereld  is  slechts  vergankelijkheid;  de  wereld  heeft 
„geene  bestendigheid ;  de  wereld  is  slechts  als  een  huis 
,.door  een  spin  gemaakt".  Het  vervolg  van  dit  vers  stond 
vermoedelijk  op  den  verloren  voetsteen  en  de  lotgeval'en 
van  den  hierboven  behandelden  steen  getuigen  ten  volle 
voor  de  waarheid  dier  woorden. 

Aan  allen  die  mij  welwillend  hulp  verleenden  ten  slotte 
mijnen  dank. 


l'huii   III 
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